


இயேசுவைப்‌ பற்றிய உண்மை 
மற்றும்‌ 
அவருக்காக ஜீவித்திருத்தல்‌ 
நாம்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி என்ன 
தெரிந்துகொண்டுள்ளோம்‌? 
டாம்மி செளத்‌ 
அறிமுகம்‌ : உண்மையான இயேசு யார்‌? 
இயேசுவைப்‌ பற்றி நாம்‌ எதையும்‌ “அறிய” முடியுமா? 
இயேசுவைப்‌ பற்றி நாம்‌ எப்படி அறிவோம்‌? (1) 


இயேசுவைப்‌ பற்றி நாம்‌ எப்படி அறிய முடியும்‌? (2) 

இயேசு எப்போது, எங்கே, மற்றும்‌ எவ்விதம்‌ வாழ்ந்தார்‌? 
இயேசு எவ்விதம்‌ தமது யூத சமூகத்தில்‌ பொருந்தியிருந்தார்‌ ? 
இயேசு தாம்‌ யாராக இருந்ததாக கூறினார்‌? 

இயேசுவானவர்‌ எப்படி மரித்தார்‌? 

இயேசு ஏன்‌ மரித்தார்‌? 

இயேசு உண்மையில்‌ மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தாரா? 
இன்று இயேசுவை அறிந்து கொள்வது சாத்தியமா? 








ம க ந ன்‌ அது 


யோவானுடைய செய்தி 
காய்‌ ரோப்பர்‌ 


ஒரு அறிமுகம்‌ 1யோவான்‌ 

தாவோடூ ஜக்கியமாயிருத்தல்‌ 

தேவனுடைய குமாரன்‌ மூலமாக இரட்சிப்பு 
பாவத்தின்‌ குற்றத்தை மேற்கொள்ளுதல்‌ 
பாவம்‌ செய்யும்‌ பழக்கத்தை மேற்கொள்ளுதல்‌ 
ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருத்தல்‌ 

நித்திய ஜீவனுக்கான உறுதி 

ஒரு அறிமுகம்‌ 2, 3 யோவான்‌ 

. சத்தியத்தை தவிர வேறு ஒன்றும்‌ இல்லை 
10. நீங்கள்‌ ஒரு உதவியாக இருக்கிண்களா அல்லது ஒரு தடையாக 
இருக்கிறீர்களா? 
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ஐஐ 3௮ 


அறிமுகம்‌ 
உண்மையான யேசு யார்‌? 


“உண்மையை சொல்வது” என்பது அமெரிக்காவில்‌ 1960 மற்றும்‌ 
70 களில்‌ பிரபலமான ஒரு தொலைக்காட்சி நிகழ்ச்சியாயிருந்தது. மூன்று 
போட்டியாளர்கள்‌ ஒரு பிரபலமான வல்லுனர்‌ குழுவுக்கு முன்‌ தோன்றி தாங்கள்‌ 
மூவரும்‌ ஒரே நபர்தான்‌ என உரிமைகோரினார்கள்‌. அந்த நபர்‌ பொதுவாக சில 
அசாதாரணமான காரியங்களை செய்தவராக இருந்தார்‌. பல நிமிடங்கள்‌ கேள்வி 
கேட்டபின்னர்‌, வல்லுனர்‌ குழுவினர்‌ உண்மையை சொன்னதாக தாங்கள்‌ 
நம்பினவருக்கு ஒட்டளிப்பார்கள்‌. கேரி மூர்‌ என்ற நிகழ்ச்சி தொகுப்பாளர்‌, 
“உண்மையான ௨ ௨௨ தயவுசெய்து எழுந்து நிற்பீர்களா?” என 
கூறியபோது உச்சகட்ட நேரம்‌ வந்தது. பின்னர்‌, உண்மையை சொன்னவர்‌ 
யார்‌ என வெளிப்படுத்தப்படுவார்‌, மற்றும்‌ போலியாக நடித்தவர்கள்‌ யார்‌ என 
வெளிப்படுத்தப்பட்டார்கள்‌. 

இயேசுவானவர்‌ யார்‌ என்பது தொடர்பாக பல்வேறு விளக்கங்களை 
மற்றும்‌ வியாக்கியானங்களை நீங்கள்‌ கேள்விப்படும்‌ போது, நீங்களும்‌ 
“உண்மையான இயேசுவானவர்‌ தய செயது எழுந்து நிற்பிர்களா?” என கேட்க 
விரும்பும்‌ நிலையில்‌ உங்களை காண்பீர்கள்‌. இயேசுவானவர்‌ மனித வரலாற்றின்‌ 
மிக முக்கியமான ஒரு நபராக இருந்து கொண்டு, கல்வியாளர்கள்‌, சமய 
நம்பிக்கையாளர்கள்‌ மற்றும்‌ பொழுதுபோக்கு உலகத்தார்‌ ஆகியோருடைய 
கவனத்தை ஈர்த்துள்ளார்‌; ஆனால்‌ இவை எல்லாமே உண்மையிலேயே அவர்‌ 
யார்‌ என்பதை புரிந்து கொள்வதற்கு உதவி செய்வதில்லை. 

ஒரு குழுவினர்‌ (“இயேசுவின்‌ கருத்தரங்கம்‌”) இவரை ஒரு நடமாடும்‌ யூத 
கதை சொல்லுபவராக, எவரும்‌ இடறலை அடையும்படி அல்லது பெயரையும்‌ 





புண்படுத்தும்படி ஒருபோதும்‌ எதையும்‌ சொல்லாதவராக விளக்குகிறார்கள்‌.' 
மற்றவர்கள்‌ இவரை மக்களை கவரும்‌ ஒரு பிணிதீர்ப்பவராக, ஒரு 
மந்திரவாதியாக, ஒரு சமூக சீர்திருத்தவாதியாக அல்லது ஒரு அரசியல்‌ 
புரட்சியாளராக வா்ணிக்றொர்கள்‌. மெல்‌ இப்சென்‌ என்பவரின்‌ 2004ம்‌ ஆண்டின்‌ 
The Passion of the Christ என்ற படம்‌, அவரை ஒரு பாடுபடும்‌ தியாகியாக 
வார்ணித்தது. ஆனால்‌ அவருடைய தெய்வீக தன்மை குறித்து தெளிவான உணர்வை 
ஏற்படுத்தவில்லை. சமீபத்தில்‌, 198 Brown னின்‌ The Da Vinci Code மற்றும்‌ Michael 
Baigentன The Jesus Papers ஆகியவை புதிய ஏற்பாடு மற்றும்‌ கிறிஸ்தவர்களால்‌ 
இயேசு யார்‌ என்று அறியப்பட்டிருந்தாரோ/ பிரதிநிதித்துவப்பட்டிருந்தாரோ 
அவர்‌ அல்ல என்ற கருத்தை பிரபலப்படுத்தினார்‌. இந்த புத்தகங்கள்‌ அவரை ஒரு 
தெய்வீக தன்மை இல்லாத மனிதராக, அவருடைய உண்மையான அடையாளத்தை 
மறைப்பதற்கு பெரிய அளவிலான மூடிமறைக்கும்‌ திட்டத்திற்கு அவர்‌ 
உட்படுத்தப்பட்டிருந்ததாக வர்ணிக்கின்றன. 

இயேசுவானவருக்கு மறுவிளக்கத்தை கொடுக்க விரும்பாதவர்களும்‌ 
கூ! அவருடைய அடையாளம்‌ தொடர்பான குழப்பத்திற்கு 
துணைபோயிருக்கிறார்கள்‌ ... பல பக்தியுள்ள மக்களும்‌ இயேசுவானவரை 
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குறித்து இடைவிடாமல்‌ பேசுகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ அவர்களுடைய உணர்வுகளின்‌ 
அடிப்படையில்‌ அவரை விவரிக்க விரும்புகிறார்கள்‌: “இயேசு என்‌ இதயத்தை 
இனிதாக்குகிறவர்‌”; “இயேசு என்‌ சமாதானத்தின்‌ ஊற்றாக இருக்கிறார்‌.” 
இவர்‌ மனித வரலாற்றின்‌ காட்சியில்‌ ஒரு நிஜமான நபராக இருந்தார்‌ 
என்பதையும்‌ மற்றும்‌ ஒரு உணர்வுக்குரிய பெயராக அவர்‌ இருக்கவில்லை 
என்பதையும்‌ அவர்கள்‌ நின்று, உணராமல்‌ இருக்கிறார்கள்‌. இயேசுவானவரை 
குறித்து அநேக சத்தியங்களை அறிந்து கொள்ள முடியும்‌ என்பதை 
அவர்கள்‌ கற்றுக்கொள்ளும்போது அவர்கள்‌ ஆச்சரியப்படுகிறவார்களாக - 
பாதிக்கப்படுறெவர்களாகவும்கூட - இருக்கிறார்கள்‌. 

இப்படிப்பட்ட குழப்பம்‌ ஒன்றும்‌ புதிதானது அல்ல. கெல்முட்‌ தைலிக்‌ 
என்பவர்‌, “மேலும்‌ மேலும்‌ இயேசுவின்‌ தோற்றம்‌ ஒவ்வொரு காலத்தின்‌ 
சுவைக்குத்‌ தக்கதாக கொடூரமான முறையில்‌ சிகைக்கப்பட்டுள்ளது”” என்றார்‌. 
யேல்‌ வரலாற்று ஆசிரியர்‌ ஐரோஸ்லாவ்‌ பெலிகன்‌ “ஒரு குறிப்பிட்ட காலம்‌ 
இயேசுவை எந்த வழியில்‌ வரைந்து விளக்கியுள்ளகோ, அதுவே அந்த காலத்தின்‌ 
அறிவு வளர்ச்சியின்‌ திறவு கோலாக உள்ளது” என்பதை கவனித்துள்ளார்‌.” வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதானால்‌, இயேசுவானவர்‌ யார்‌ என்பது குறித்த பல்‌ 
வேறு கருத்துக்கள்‌, அவர்‌ யார்‌ என்று கூறுவதை விட, நம்மை பற்றியே 
அதிகம்‌ கூறுவதாக உள்ளது. அவரைப்பற்றிய உண்மைகள்‌ இருந்தும்கூட, அவர்‌ 
எப்படி இருக்கவேண்டுமென நாம்‌ விரும்புகிறோமோ, அவ்வாறே அவரைக்‌ 
கண்ணோக்க சாய்கிறோம்‌. அதின்‌ விளைவாக இன்று “இயேசுவானவரை”ப்‌ பற்றி 
பேசுகிறவர்கள்‌, அவருடைய பெயரைப்‌ பயன்படுத்தும்போது அடிப்படையில்‌ 
ஒருவரிலிருந்து ஒருவார்‌ வித்தியாசமானவைகளை அர்த்தப்படுத்துகிறார்கள்‌. 

நம்முடைய வேலை, இயேசுவானவரை குறித்து நாம்‌ உண்மையில்‌ என்ன 
அறிந்து கொள்ள முடியும்‌ என்பதை கண்டுபிடிப்பதில்‌ தான்‌ உள்ளது. நாம்‌ 
நவீன காலத்தில்‌ இயேசுவானவர்‌ எவ்விதம்‌ காண்பிக்கப்படுகிறார்‌ என்பதைக்‌ 
குறித்தோ அல்லது நமது உணர்வுகளின்‌ வழியாக இயேசுவை நாம்‌ எவ்விதம்‌ 
பார்க்கிறோம்‌ என்பதைக்‌ குறித்தோ கரிசனைப்படுவதில்லை. ஆனால்‌ முதல்‌ 
நூற்றாண்டில்‌ ரோம பேரரசின்‌ காலத்தில்‌ உண்மையிலேயே வாழ்ந்து மற்றும்‌ 
மரித்த இயேசுவானவரைப்‌ பற்றியே அக்கறை செலுத்துகிறோம்‌. 








குறிப்புகள்‌ 

1சுவிசேஷ பதிவுகளில்‌ சொல்லப்பட்டுள்ளவைகளில்‌ 18 விளுக்காடு மட்டும்‌ 
இயேசுவானவர்‌ உண்மையிலேயே சொன்னார்‌ என்ற முடிவுக்கு அவர்கள்‌ வருகிறார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ ஒவ்வொரு கூற்றின்‌ மீதும்‌ ஓட்டுபோட்டு இந்த முடிவுக்கு வந்தார்கள்‌. 
அவர்களுடைய முடிவுகள்‌ எந்த விதத்திலும்‌ ஒருமனதானவைகள்‌ அல்ல. 2Helmut 
Thielicke, How Modern Should Theology Be? trans. 11. George Anderson (Philadelphia: Fortress 
Press, 1969), 18. Jaroslav Pelikan, Jesus Through the Centuries: His Place in the History of 
Culture (New Haven, Conn.: Yale University Press, 1985), 3. 
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இழயசுவைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
எதையும்‌ “அறிய” முடுயுமா? 


சிலர்‌ “நாம்‌ உண்மையிலேயே இயேசுவைப்பற்றி எதுவும்‌ அறிய” 
முடியுமா?” என வினவக்கூடும்‌; “இயேசுவானவரைப்‌ பற்றிய ஒரு விளக்கம்‌ 
இன்னொரு விளக்கத்தைப்‌ போல செல்லக்கூடியதாக இருப்பதில்லையா?” 
நம்முடைய வினவுதலை நாம்‌ தெளிவு படுத்துவோமாக. இங்கே நாம்‌ 
கேட்பதெல்லாம்‌ “இயேசுவைப்பற்றி வரலாற்றிலிருந்து நாம்‌ என்ன 
அறியமுடியும்‌?”; “நமக்கு உதவும்படி எப்படிப்பட்ட தகவல்கள்‌ நமக்கு 
கிடைக்கக்‌ கூடியவைகளாயுள்ளன?” 


அவரைப்‌ பற்றிய சத்தியம்‌ 
கண்டுகொள்ளப்பட முடியும்‌ 

அவநம்பிக்கையாளர்கள்‌ நாம்‌ எதையும்‌ உண்மையில்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடியும்‌ என்பதை மறுக்கிறார்கள்‌, ஏனெனில்‌ “பொருள்‌ அறி மெய்மை” 
என்று ஒன்று இல்லை என்பதை அவர்கள்‌ நம்புகிறார்கள்‌. துவக்கத்திலிருந்தே 
இயேசுவானவரைப்‌ பற்றி சிலவற்றை நாம்‌ அறிந்து கொள்ள முடியம்‌ 
என்ற நிலைப்பாட்டோடு நான்‌ துவங்குகிறேன்‌: அவரைப்‌ த்தி “பொருள்‌ 
அறிமெய்மை” என்று ஒன்று கறு 

ஒரு மெய்மையின்‌ பொருள்‌ அறி கண்ணோட்டம்‌ - சில காரியங்கள்‌ உலக 
அளவில்‌ நிஜமாயும்‌ அறியக்கூடியதாகவும்‌ இருக்கிறது - இவைகள்‌ மூன்று 
ஆரம்பநிலை குணாதிசயங்களை கொண்டுள்ளன: 

(1) ஒருவருடைய பகுத்தறியும்‌ ஆற்றல்‌ கப்பட இதத்‌ சத்தியம்‌ 
அல்லது மெய்மை என்பது, அப்ப்டியே இருக்ற. வேறு வார்த்தைகளில்‌ 
சொல்வதானால்‌, உண்மையானது உண்மையானதாகவே இருக்கிறது, நீங்களும்‌ 
நானும்‌ அப்படி நினைத்தாலும்‌ நினைக்காவிட்டாலும்‌, அது அப்படியே 
இருக்கிறது. உதாரணமாக, ஐ-கிலை 20, 1969ல்‌ நீல்‌ ஆம்ஸ்ட்ராங்‌ என்பவர்‌ நிலாவில்‌ 
கால்வைத்த முதல்‌ மனிதரானார்‌. நவீன தொழில்‌ நுட்பத்தின்‌ ஆச்சரியமான 








ஒரு சாதனையாக இந்த சம்பவம்‌ உலகம்‌ முழுவதும்‌ கொண்டாடப்பட்டது. 
பெரும்பாலானோர்‌ இது ஒரு உண்மை சம்பவம்‌ என கருதினாலும்‌, சிலர்‌ 
இது நடக்கவே இல்லை என்று மறுக்கிறார்கள்‌. 1976 இன்‌ துவக்கத்தில்‌, சில 
புத்தகங்கள்‌ உண்மையில்‌ இந்த சம்பவமானது ஒரு ஏமாற்று வேலையாக இருந்தது 
என்று சொல்லத்தொடங்கின. இது ஒரு சதியாலோசனை என்று கூறுபவர்கள்‌, 
அறிவியல்‌ ரீதியாக எவர்‌ ஒருவரும்‌ நிலவில்‌ நடப்பது சாத்தியமல்ல, முதல்‌ நிலவு 
நடைப்பயணப்‌ படங்கள்‌ தெளிவான போலியானவைகள்‌, மற்றும்‌ அடுத்து 
வந்த ஆண்டுகளில்‌ விண்வெளி ஆய்வாளர்களின்‌ உயிரை எடுத்த “விபத்துக்கள்‌” 
உண்மையில்‌ முழு உண்மையையும்‌ சொல்லி விடுவதாக அச்சுறுத்தியவர்களை 
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தர்த்துக்கட்டுவதற்கான கொலைகளாகவே இருந்தன என கூறுகிறார்கள்‌. ஒத்த 
கருத்துடைய மக்களின்‌ ஒரு சர்வதேச அமைப்பு, நிலவில்‌ மனிதன்‌ நடந்த அந்த 
காரியம்‌ அமெரிக்க அரசால்‌ அரங்கேற்றப்பட்ட ஒரு பித்தலாட்டம்‌ என்ற 
கருத்தை உடையதாக இருக்கிறது. 

ஆம்ஸ்ட்ராங்‌ என்பவர்‌ நிலவில்‌ நடந்தாரா, அல்லது இல்லையா என்பதை 
இங்கே விவாதிப்பது நமது குறிக்கோள்‌ அல்ல. சொல்லப்படும்‌ கருத்து 
என்னவென்றால்‌, அவர்‌ அதின்மேல்‌ நடத்திதுந்தால்‌, பின்னர்‌ - இந்த மக்கள்‌ 
என்ன சிந்தித்தாலும்‌ அல்லது சொன்னாலும்‌, அது உண்மையாகவே இருக்கிறது. 
அவர்‌ நிலவின்‌ மேல்‌ நடக்காமல்‌ இருந்திருந்தால்‌, பின்னர்‌ - எஞ்சிய நாம்‌ என்ன 
சிந்தித்தாலும்‌ - கூறப்பட்ட சம்பவம்‌ ஒருபோதும்‌ நடக்கவில்லை. இது தான்‌ 
பொருள்‌ அறி ஆய்வு முறை. 

(2) சத்தியம்‌ அல்லது மெய்மை என்பத சான்று அடிப்படையில்‌ 
உறுதிப்படுத்த ப்பு வதாக உள்ளது. ஏதோ ஒன்று பொருள்‌ அறி உண்மையானதாக 
இருந்தால்‌, அதை ஆதரிக்கிறவர்கள்‌ அதற்கு அனுகூலமாக சாட்சியங்களை 
கொடுக்க முடியும்‌. இந்த சாட்சியங்கள்‌, நேரடி காட்சி, ஆழங்கள்‌ அல்லது அது 
தொடர்பான விவாதங்களாக இருக்கக்கூடும்‌. இந்த சாட்சியங்கள்‌ எல்லாரையும்‌ 
நம்பவைக்கக்கூடியதாக இருக்கும்‌ என்பது அதின்‌ பொருள்‌ அல்ல. ஆனால்‌ 
உரிமை கோரப்படுவதை ஆதரிப்பதற்கு எப்போதுமே சாட்சியங்கள்‌ இருந்து 





கொண்டிருக்கும்‌. ஆம்ஸ்ட்ராங்‌ நிலவில்‌ நடந்தது தொடர்பாக, ஆவனங்கள்‌, 
புகைப்படங்கள்‌ மற்றும்‌ அந்த இட்டத்தில்‌ பணியாற்றியவர்களின்‌ சாட்சியங்கள்‌ 
உள்ளன. இயல்பாக, அவர்களுடைய சாட்சியத்தின்‌ நம்பகத்தன்மை 
பரிசோதிக்கப்பட வேண்டும்‌. அது பரிசோதிக்கப்பட முடியும்‌ என்ற கருத்தே 
அதின்‌ மெய்மையின்‌ பொருள்‌ அறி கண்ணோட்டத்தை உணர்த்துவதாக 
உள்ளது. 

(3) எதுவெல்லாம்‌ மெய்மைக்கு உள்ளடங்கிய்தாக (அல்லது சத்தியம்‌ 
WILDEST அதுவெல்லாம்‌ பொய்யானதாக இருக்கும்‌. இரண்டு எதிர்மறை 
கூற்றுகள்‌ உண்மையானவைகளாக இருக்க முடியாது, குறிப்பாக வரலாற்று 





உண்மைகளை குறித்து நாம்‌ பேசும்போது அவைகள்‌ உண்மையாக இருக்க 
முடியாது. ஆம்ஸ்ட்ராங்‌ நிலவில்‌ நடந்திருந்தால்‌, அவர்‌ அப்படி நடக்கவில்லை 
என்று கூறுவது தவறானதாயிருக்கிறது. அவர்‌ நிலவில்‌ நடக்காமலிருந்திருந்தால்‌, 
அவர்‌ அப்படிச்‌ செய்தார்‌ என்று உரிமை கோருவது தவறாக இருக்கும்‌. அவர்‌ 
நடந்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ நடக்கவில்லை என்ற இரண்டும்‌ சாத்தியமானது அல்ல. 

இப்போது, இவைகள்‌ எல்லாம்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி காரியத்தில்‌ என்ன செய்ய 
வேண்டியதாயுள்ளது? ஏனென்றால்‌ அப்படிப்பட்ட ஒருவர்‌ இருந்தார்‌ அல்லது 
இல்லாமல்‌ இருந்தார்‌. ஏனென்றால்‌ சாட்சிய மூலங்கள்‌ அவர்‌ எப்படிப்பட்ட வராக 
இருந்தார்‌ என்று சொல்லுறெதோ, அவர்‌ அப்படிப்பட்டவராக இருந்தார்‌ 
அல்லது அவர்‌ அப்படிப்பட்டவராக இருக்கவில்லை. ஒன்றேல்‌, ஆதார 
மூலங்கள்‌ அவர்‌ என்ன செய்தார்‌ என்று சொல்லுறெதோ அதை அவர்‌ செய்தார்‌ 
அல்லது அவர்‌ செய்யவில்லை. இயேசுவானவரைக்‌ குறித்த முரண்பாடான 
கருத்துக்கள்‌ அனைத்தும்‌ உண்மையானவைகளாக இருக்க முடியாது. 
வெவ்வேறு கோணங்கள்‌ ஒன்றின்மேல்‌ ஒன்று இணைந்து செல்லக்‌ கூடியதாக 
இருக்கலாம்‌; ஆனால்‌ இயேசுவானவரைப்‌ பற்றி எதிர்‌எதிரான கருத்துக்கள்‌ முன்‌ 
வைக்கப்படும்போது, அவைகளில்‌ ஒன்று அல்லது அவைகளில்‌ கூடுதலானவைகள்‌ 
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குவறாக இருக்கின்றன. ' 


அவரைப்பற்றிய வரலாற்று சான்றுகள்‌ 
ஜாக்கிரதையாக பரிசோதிக்கப்படக்கூடும்‌ 


இயேசுவானவரைக்‌ குறித்து நாம்‌ என்ன தெரிந்து கொள்ள முடியுமோ அதை 
கற்றுக்கொள்வதற்கு நாம்‌ ஷு ரீதியான கேள்விகளை கேட்க வேண்டும்‌. 
நாம்‌ நினைப்பதை அல்லது உணருவதை அல்லது மற்றவர்கள்‌ சொல்ல கேட்பதை 
திரும்ப திரும்ப கூறமுடியாது. நாம்‌ சான்றுகளைக்‌ கேட்க வேண்டும்‌. 

“அனால்‌ சான்றுகளின்‌ ஆதாரமூலங்கள்‌ சோதிக்கப்படவேண்டிய 
அவசியமில்லையா?” என ஒருவர்‌ வினவலாம்‌. ஆம்‌, சோதிக்கப்பட வேண்டும்‌! 
நாம்‌ சான்றுகளை பரிசோதிக்க விரும்புகிறோம்‌ மற்றும்‌ பல சந்தர்ப்பங்களில்‌ 
நாம்‌ அதை பரிசோதிக்கக்‌ கூடியவர்களாக இருக்கிறோம்‌. உண்மையான சான்று 
என்னவாக இருக்கிறது என்பதை பார்க்க மறுக்கும்‌ ஒரு விதமான கடவுள்‌ மறுப்பு 
கொள்கைக்குள்‌ நாம்‌ செல்ல முடியாது. வெறுமனே, “இயேசுவானவரைப்‌ 
பற்றி நாம்‌ எதையும்‌ அறிந்து கொள்ளமுடியாது” என்று கூற முடியாது. அது 
அறிவுபூர்வமான நேர்மையின்மை மற்றும்‌ சோம்பேறித்தனமாய்‌ உள்ளது! 

சாட்சியங்கள்‌ நம்‌ கேள்விகளுக்கு எப்போதும்‌ குறிப்பாக பதில்‌ 
அளிக்கின்றனவா? ஓத்துப்போகாமல்‌ இருப்பதற்கு இன்னமும்‌ வாய்ப்பு 
இருக்கிறதா? இயேசுவானவரைப்‌ பற்றிய வரலாற்று ரீதியான கேள்விகளை 
கேட்பது அல்லது அவைகளுக்கு விடை தேடுவது, நாம்‌ தெரிந்துகொள்ள 
விரும்புகிற எல்லாவற்றையும்‌ அல்லது நம்முடைய ஒவ்வொரு கேள்விக்கும்‌ பதில்‌ 
கூறும்‌ என ஒருவரும்‌ உரிமை கோர இயலாது. அவ்விதமே, வரலாற்று ரீதியான 
வினவுதல்‌ ஒருபோதும்‌ நம்முடைய எல்லா சந்தேகங்களையும்‌ நீக்கி, உண்மையில்‌ 





என்ன நடந்ததோ அல்லது என்ன சொல்லப்பட்டதோ, அதற்கு அப்பால்‌ 
எதையும்‌ உறுதி செய்யாது. ஒரு நேர்மையான வரலாற்று ஆய்வு என்பது நேரிட 
சாத்தியமானது இது என்பதை உறுதி செய்யும்‌ மற்றும்‌ உறுதி செய்யக்கூடும்‌. 
வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதானால்‌, நம்முடைய கேள்விகளுக்கு வரலாற்று 





ரீதியான பதிலை தேடுவதில்‌ சான்றுகள்‌ ஒருவேளை என்ன சம்பவித்தது என்பதை 
கூறும்படி நாம்‌ எதிர்பார்க்கலாம்‌. இயேசுவானவரைப்‌ பற்றிய காரியத்தில்‌, 
“இயேசுவானவர்‌ இந்தியா சென்று தியானத்தால்‌ கடவுளை அறியலாம்‌ 
என்ற கிழக்கத்திய கொள்கையை கற்றுக்‌ கொண்டது சாத்தியமில்லாததாய்‌ 
இருந்ததா?” “இயேசுவானவர்‌ திருமணம்‌ செய்து பிள்ளைகளை உடையவராக 
இருந்தார்‌ என்பது சாத்தியமில்லாததாய்‌ இருந்ததா?” என மக்கள்‌ அடிக்கடி 
கேட்கின்றனர்‌. ஒரு வரலாற்று கண்ணோக்கில்‌, “சாத்தியமானதாயிருக்கிறது” 
என்பது நமது பதிலாக இருக்கக்கூடும்‌. ஆனால்‌ உண்மையான கேள்விகள்‌ 
என்னவென்றால்‌, “இது யாரோ ஒருவருடைய ஊகமான கருத்துக்களாக அல்லது 
கற்பனையாக இருக்கிறது என்பதைத்‌ தவிர, அவர்‌ இதை செய்தார்‌ என்பதை 
குறிப்பிடுவதற்கான 27ன்று ஏதாவது இருக்கிறதா?” என்பதே. இல்லை, இல்லை; 
மற்றும்‌ நிச்சயமாக இல்லை. 

மக்களின்‌ வரலாற்று ரீதியான புரிந்துகொள்ளுதல்‌ குறைவாக இருப்பதே 
இயேசுவைப்‌ பற்றிய அவர்களுடைய தேவையில்லாத கற்பனைகளுக்கு 
காரணமாயிருக்றெது. இந்த தொடர்பாடங்கள்‌, நீங்கள்‌ இயேசுவானவரை 
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பல்வேறு கலாச்சார கண்ணாடிகளின்‌ மூலமாக பார்ப்பதற்கு பதிலாக அல்லது 
உங்கள்‌ சொந்த எண்ணங்கள்‌ அல்லது உணர்வுகளின்‌ வழியாக பார்ப்பதற்கு 
பதிலாக, அவரை நீங்கள்‌ ஒரு வரலாற்று கண்ணோக்கில்‌ சிந்திப்பதற்கு உங்களை 
உற்சாகப்படுத்தக்‌ கூடியதாக இருக்கும்‌. 


அவரைப்‌ பற்றிய வேதாகமத்தில்‌ உள்ள வரலாற்று 
சான்றுகள்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்கூடியவைகள்‌ 
நீங்கள்‌ ஒரு கிறிஸ்தவராக இருந்தால்‌, “இந்த கலந்துரையாடலில்‌ 
விசுவாசத்தைக்‌ குறித்து எங்கு கூறப்பட்டது?” என்று ஆச்சரியப்படலாம்‌. 
அது ஒரு சரியான மற்றும்‌ முக்கியமான கேள்வியாக இருக்கிறது. பல 
கேள்விகளோடு போராடிக்‌ கொண்டிருந்த விசுவாசி என்ற முறையில்‌, கீழ்வரும்‌ 
ஆலோசனைகளை முன்வைக்க என்னை அனுமதியுங்கள்‌: 

(1) விசுவாசம்‌, வலாற்றைக்‌ கண்டு பயப்படுவுதும்கு ஒன்றும்‌ 
இல்லை. பொருள்‌ அறி மெய்மையை வெளிக்கொண்டுவரும்‌ காரியத்தில்‌, 
எது உண்மையானது என்பதைப்‌ பற்றி நாம்‌ அக்கறையுள்ளவர்களாக இருக்க 
வேண்டும்‌. உங்களைப்‌ பற்றி எனக்கு தெரியாது, ஆனால்‌ நான்‌ இயேசுவானவரைப்‌ 
பற்றி தவறான எதையும்‌ - அது எனக்கு கவர்ச்சியாக இருக்கிறது அல்லது 
ஆறுதலாக இருக்கிறது என்பதற்காக அதை நம்ப விரும்பமாட்டேன்‌. வரலாற்று 
ரீதியான ஆய்வுகள்‌, நான்‌ பேணிவந்த கருத்துக்கள்‌ தவறானவைகள்‌ என 
உணர்த்துமானால்‌, அதை நான்‌ ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. எனது விசுவாசம்‌ 
ஒரு கற்பனையின்‌ பேரில்‌ அமைவதை விட, நிஜத்தின்‌ பேரில்‌,/சத்தியத்தின்பேரில்‌ 
அமையும்போது அது, அதிக வலிமையானதாக மற்றும்‌ தூய்மையானதாக 
மாறுகிறது. 

(2) ஓரு உண்மையான வேதாகம விசுவாசம்‌ வலாங்றில்‌ வோர்‌ 
கொண்டுள்ளது. பழைய ஏற்பாட்டில்‌, இஸ்ரவேல்‌ தன்னை தேவனால்‌ எகிப்தின்‌ 
அடிமைத்தனத்திலிருந்து விடுவித்து கொண்டுவரப்பட்ட ஒரு ஜனக்கூட்ட மாக 
அடையாளப்படுத்திக்‌ கொண்டது. அவர்கள்‌ எதை விசுவாசித்தார்களோ, அது 





ஒரு மக்கள்‌ கூட்டமாக அவர்களுக்கு என்ன நடந்ததோ அதில்‌ வேர்‌ 
கொண்டிருந்தது. அதே போல்‌, அப்போஸ்தார்கள்‌ இயேசுவை வரலாற்றின்‌ ஒரு 
காலகட்டத்தில்‌, புவியியல்‌ ரீதியான ஒரு இடத்தில்‌ வாழ்ந்தவராக, மரித்தவராக 
மற்றும்‌ மரித்கோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தவராக பிரசங்கித்தார்கள்‌ - அவர்கள்‌ 
இதை ஒரு “சமய புராணக்கதையாகவோ” அல்லது “புனித உணர்வுகளாகவோ” 
பிரசங்கிக்க வில்லை. ஒரு விசுவாசி என்ன நடந்தது என்பதை அறிய 
விரும்புகிறவராக மற்றும்‌ தன்‌ விசுவாசம்‌ அதினால்‌ போதிக்கப்பட்டு மற்றும்‌ 
உறுதிப்படுத்தப்படுவதை அனுமதிக்கிறவராக இருக்க வேண்டும்‌. 

(3) ArT WIT PAY அந்தி பதை (௨௮72200270 ரி? 
அதித. வேதாகம ஆசிரியர்கள்‌ வெறுமனே, “என்ன நடந்தது 
என்று கூறவில்லை. ” அவர்கள்‌ என்ன நடந்தது என்பதை விவரித்தார்கள்‌ மற்றும்‌ 





அது விசுவாசிகளின்‌ வாழ்க்கைக்கு என்ன அர்த்தத்தை கொடுத்தது என்பதையும்‌ 
பிரதிபலித்தார்கள்‌. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சுவிசேஷே புத்தகங்கள்‌ இயேசு என்ன 
செய்தார்‌ என்று சொல்வதோடு நிற்காமல்‌, நாம்‌ அவரை பின்பற்றும்படியாக 





நம்மை கட்டாயப்படுத்தும்‌ விதத்தில்‌ அதை சொல்வதையும்‌ எதிர்பார்க்கலாம்‌. 
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இதற்காகத்தான்‌ அவைகள்‌ எழுதப்பட்டுள்ளதாக யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ 
வெளிப்படையாக கூறுகிறது (யோவான்‌ 20:30, 31). இயேசுவைக்‌ குறித்த நமது 
அறிவார்ந்த தேடுதலில்‌, வரலாறு மற்றும்‌ விசுவாசம்‌ ஆகியவை இணைந்து 
வருவது பொருத்தமாக இருக்கிறது. ஒரு விதத்தில்‌, இந்த இரண்டையும்‌ 
இணைத்துப்‌ பார்க்காமல்‌ இருப்பது முடியாதது. “பொருள்‌ அறிமை” வரலாற்று 
ஆசிரியர்கள்‌ கூட, என்ன நடந்தது என்ற கதையை, அது பற்றிய நமது 
பார்வையை வடிவமைக்கும்படி கூறுகிறார்கள்‌. 

(4) எந்த ஓரு சான்றுகளையும்‌ ஏற்றுக்கொள்வுது சண்‌ ஓரமாவில்‌ ஒரு 
விசுவாசத்தின்‌ செயரைக வே உன்னது. ஆதாரங்கள்‌ எங்கிருந்து வருகிறதோ, 
அதன்‌ மூலங்களை நாம்‌ நம்பவேண்டும்‌ என்று இது அர்த்தப்படுகிறது. 
உதாரணமாக, ஜூலியஸ்‌ சீசர்‌ என்ற ஒருவர்‌ வாழ்ந்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ 
பண்டைய ரோமாபுரியின்‌ அரசராக இருந்தார்‌ என்பதை நம்மில்‌ ஒரு சிலரே 
சந்தேகிக்கிறோம்‌. நாம்‌ ஒருபோதும்‌ அவரை சந்தித்திராமல்‌ அல்லது பார்த்திராமல்‌ 
இருந்தபோதிலும்‌, அவர்‌ தொடர்பான தகவல்‌ அளித்த சில ஆதாரமூலங்களை 
(பெற்றோர்‌, ஆசிரியர்கள்‌ மற்றும்‌ பாடப்புத்தகங்கள்‌ போன்ற) சுய நினைவுள்ள 
நிலையிலோ அல்லது இல்லாமலோ மிக சரியானது என்று ஏற்றுக்கொள்ள 
தீர்மானித்திருக்கிறோம்‌. சில நேரங்களில்‌ வேதாகமத்தின்‌ காரியங்களிலும்‌ 
இது செய்யப்படுகிறது. இது நாம்‌, வேதாகமம்‌ நம்புவதற்குறியது என 
தீர்மானிக்கப்‌ போமானால்‌, அது இயேசுவானவரைக்‌ குறித்து சொல்பவைகளை 
நம்புகிறவர்களாயிருக்கிறோம்‌. மற்றும்‌ வேறு எந்த விதத்திலும்‌ பதில்‌ 
அளிக்கப்படமுடியாத நம்முடைய சில கேள்விகளுக்கு அதை பதில்‌ அளிக்க நாம்‌ 
அனுமதிக்றெவர்களாயிருக்கிறோம்‌. நம்பகமான தகவல்‌ மூலமாக வேதாகமத்தை 
நாம்‌ ஏற்க மறுப்போமானால்‌, பின்னர்‌ இயேசுவானவரைக்‌ குறித்த வேதாகம 
போதனைகளை நாம்‌ சந்தேகிக்றெவர்களாக இருப்போம்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ யாராக 
இருந்தார்‌ மற்றும்‌ என்ன செய்தார்‌ என்பது பற்றி பிற கருத்தோட்டங்களை 
ஏற்றுக்கொள்ளக்கூடியவார்களாக இருப்போம்‌. தேரிடக்க்டிய தன்மை பற்றி 
கேள்விகள்‌ கேட்க நினைவாயிருங்கள்‌. அடுத்த பாடத்தில்‌, வேதாகமம்‌ 
இயேசுவானவரைப்‌ பற்றி நாம்‌ அறிந்துகொள்ள ஒரு வரலாற்று ரீதியான 
நம்பகமான தகவல்‌ மூலம்‌ என்பதை பார்ப்போம்‌. 

இயேசுவானவரைக்‌ குறித்து எதையும்‌ நிச்சயமாக அறிந்துகொள்ள, 
தேவையான கேள்விகளுக்கு பதில்‌ தெரிந்து கொள்ள, அடிப்படைக்‌ 
கேள்விகளை கேட்பதற்கு இந்த அழைப்பை தயவு செய்து ஏற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌. 
நீங்கள்‌ ஒரு விசுவாசியாக இருந்தாலும்‌ அல்லது இல்லாவிட்டாலும்‌ என்னோடு 
நிலைத்திருந்து, சான்றுகள்‌ எங்கே வழிநடத்துகிறது என்று காணுங்கள்‌. 








குறிப்பு 

1உண்மைத்தன்மையின்‌ பாரமட்சமற்ற கண்ணோட்டத்தைப்பற்றி இன்னும்‌ 
அதிகமாக கீழ்கண்ட வற்றில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. Norman L. Geisler, “Why I Believe Truth 
Is Real and Knowable” in H. L. Geisler and P. K. Hoffiman, eds., Why [ Am a Christian: Leading 
Thinkers Explain Why They Believe, rev. and exp. ed. (Grand Rapids, Mich.: Baker Books, 2006), 
33-52. 
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2 
இயேசுவைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
எப்படி அறிவோம்‌? (1) 


நாம்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி வரலாற்று ரீதியான கேள்விகளை கேட்க 
விரும்பினால்‌, என்ன ஆதார மூலங்கள்‌ இருக்கின்றன மற்றும்‌ அவைகள்‌ 
எப்படிப்பட்ட தகவல்களை கொடுக்கின்றன என்பதை கண்டுபிடிக்க வேண்டும்‌. 
பெரும்பாலும்‌, இந்த ஆதார மூலங்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடுகிற 
பழங்கால எழுத்துக்களாக உள்ளன. பாரபட்சமின்மையின்‌ ஆர்வம்‌ காரணமாக, 
நாம்‌ கிறிஸ்தவம்‌ அல்லாத ஆதாரமூலங்களோடு துவங்குவோம்‌. 

அநேக பழங்கால, கிறிஸ்தவம்‌ அல்லாத ஆதார மூலங்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி 
கூறுவதில்லை. இயேசுவானவர்‌ இன்று பரவலாக அறியப்பட்டி ருக்கிறபடியால்‌, 
இது நமக்கு ஆச்சரியமாக இருக்கலாம்‌. அவருடைய காலத்திலும்‌, 
அவருக்குப்பின்‌ சமீப காலத்தில்‌ வாழ்ந்த எழுத்தாளர்களும்‌ எப்படி அவரை 
கவனிக்கக்‌ கூடாமலிருந்தார்கள்‌? அதற்கான பதில்‌ இயேசு பிரபலமில்லாதவராக 
வாழ்ந்து, மரித்தார்‌ என்பது பதிலாக இருக்கிறது, ஆகவே அவர்‌ அவருடைய 
பெரும்பாலான சமகாலத்து மனிதர்களால்‌ அறியப்படாதவராக இருந்தார்‌. அவர்‌ 
ரோம பேரரசின்‌ ஒரு ஒதுங்கிய பகுதியில்‌ ஏழை யூதக்‌ குடும்பத்தில்‌ பிறந்தார்‌. 
நம்மால்‌ சொல்ல முடிந்தவரை, அவர்‌ ஒரு குழந்தையாக இருந்தபோது, 
ஏரோதுவின்‌ கொலை வெறிக்கு தப்பும்படி, அவருடைய பெற்றோர்‌ அவரை 





எகிப்துக்கு எடுத்துச்‌ சென்றதை தவிர, அவருடைய சிறிய ரொமத்தை விட்டு 
அவர்‌ ஒருபோதும்‌ வெளியில்‌ பயணம்‌ செய்ததாக தெரியவில்லை (மத்தேயு 
2:13-15). அவருடைய மரணத்தைச்‌ சுற்றி நடந்த சம்பவங்கள்‌ யூதர்‌ மத்தியில்‌ 
நடந்த ஒரு வீண்‌ சண்டையின்‌ விளைவாக இருந்தது என அதை அறிந்தவர்களால்‌ 
கருதப்பட்டது, அந்த சமகாலத்தில்‌ வாழ்ந்த யூதர்‌ அல்லாதவர்களால்‌ அவர்கள்‌ 
அற்பமாய்‌ பார்க்கப்பட்டார்கள்‌. ஆகவே, பெரும்பாலான பண்டைய 
எழுத்தாளர்கள்‌ அவரை கவனிக்காமல்‌ விட்டு விட்டார்கள்‌ என்பதில்‌ ஆச்சரியம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லை. அவர்களில்‌ யாராவது அவரை கவனித்திருந்தால்‌ அது 
ஆச்சரியமானதாக இருக்கும்‌! 

இருப்பினும்‌, ஒரு சிலர்‌ அவரை கவனித்தார்கள்‌. இவர்கள்‌ இரு 
வகைப்படுகிறார்கள்‌: அஞ்ஞான எழுத்தாளர்கள்‌ (அதாவது கறிஸ்தவராகவும்‌ 
அல்லது யூதராகவும்‌ இல்லாதவர்‌) மற்றும்‌ யூத எழுத்தாளர்கள்‌. 


இயேசுவானவரைப்‌ பற்றிய 


அஞ்ஞானிகளின்‌ எழுத்து மூலங்கள்‌ 
டேசிடஸ்‌ என்பவர்‌ கி.பி. இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ துவக்க காலத்தில்‌ 
ரோம வரலாற்று எழுத்தாளராக இருந்தவர்‌. அவர்‌ 115 ஆண்டு வாக்கில்‌, 
இ.பி. 64 இல்‌ ரோமாபுரியில்‌ நிகழ்ந்ததும்‌ மற்றும்‌ நீரோ மன்னன்‌ தாமே அதை 
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செய்ய உத்தரவிட்டார்‌ என்று வதந்தியாக சொல்லப்பட்டதுமான ஒரு பெரிய 
த விபத்தை பற்றி பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


ஆனால்‌ எல்லா மனித முயற்சிகள்‌, பேரரசரின்‌ எல்லா ஊதாரித்தனமான 
வெகுமதிகள்‌ மற்றும்‌ கடவுள்களின்‌ சாந்தப்படுத்துதல்கள்‌ ஆகியவை பெருந்தீ 
ஒரு கட்டளையின்‌ விளைவாக உருவானது என்ற கெட்ட நம்பிக்கையை 
அழிக்கவில்லை. இதின்‌ விளைவாக, இந்த அறிக்கையிலிருந்து விடுபட, நீரோ 
குற்றத்தை பொது ஜனங்களால்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று அழைக்கப்பட்ட, 
தங்கள்‌ அருவருப்புகளினிமித்தம்‌ (/742/1/4], படைக்கப்பட்ட, ஒரு கூட்‌ 





மக்கள்மேல்‌ சுமத்தி, அவர்கள்மேல்‌ கடுமையான சித்தரவதைகளை 
உண்டாக்கினான்‌. இந்த பெயரின்‌ மூலமாக விளங்கிய கிரைஸ்டல்‌ 
என்பவர்‌ தியேரியராயன்‌ ஆட்சி காலத்தில்‌, எங்கள்‌ ஆளுனராகிய பொந்தியு 
பிலாத்துவின்‌ கையில்‌ மிக கடுமையான தண்டனையை அனுபவித்தார்‌, 
மற்றும்‌ சிறுபிள்ளைதனமான ஒரு மூட நம்பிக்கை தற்காலிகமாக 
கட்டுப்படுத்தப்பட்டது. மறுபடியுமாக, அது யூதேயாவில்‌ மட்டுமல்ல, அந்த 
தீமையின்‌ முதல்‌ ஆதாரமூலம்‌, ரோமாபுரியிலும்‌ வெடித்து பரவியது, அங்கே 
உலகத்தின்‌ ஒவ்வொரு பகுதியிலிருந்து வந்ததான கொடூரமானவைகள்‌ 
மற்றும்‌ வெட்கக்கேடானவைகள்‌ மையங்கொண்டிருந்து, பிரபலமாக 
மாறின, அதின்படி குற்றத்தை ஒப்புக்கொண்ட எல்லாரும்‌ முதலாவதாக 
சிறையிடுக்கப்பட்டனர்‌ ...' 


டேசிடஸ்‌ என்பவர்‌ கிறிஸ்துவத்தின்‌ அனுதாபி அல்ல, ஆகவே அவர்‌ 
இயேசு அல்லது அவருடைய பின்பற்றாளர்கள்‌ ஆகியோருக்கு எதிராக 
பாரபட்சமாக நடந்து கொண்டதற்காக அவரை குற்றப்படுத்த முடியாது. 
இருப்பினும்‌, அவனுடைய அறிக்கைகள்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இயேசுவை 
குறித்து கொடுக்கப்பட்டுள்ள சில தகவல்களை உறுதிப்படுத்துகின்றன: அவர்‌ 
“திரைஸ்டஸ்‌” (“திறிஸ்து” என்பதற்கான லத்தீன்‌) என அழைக்கப்பட்டார்‌. 








“மேலும்‌ திபேரியுராயன்‌ ஆட்சிகாலத்தில்‌” அவர்‌ கொல்லப்பட்டார்‌ (காணவும்‌ 
லூக்கா 3:1), மற்றும்‌ அவருக்கு தண்டனை வழங்யெவராக புதிய ஏற்பாடு 
கூறுறெபடி, அப்போதைய யூதேயா ஆளுனராகிய, “பொந்தியு பிலாத்துவாக” 
இருந்தான்‌. 

சுயுடோனியஸ்‌ என்பவர்‌ முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ கடைசியிலும்‌, இரண்டாம்‌ 
நூற்றாண்டின்‌ துவக்கத்திலும்‌ வாழ்ந்த ரோம வரலாற்று ஆசிரியராக 
இருந்தார்‌. அவர்‌ இயேசுவை குறித்து அதிகமாக கூறவில்லை, ஆனால்‌ 
இ.பி. 49ல்‌ கிலவுதியராயன்‌ பிறப்பித்த ஒரு சட்டம்‌ தொடர்பான குறிப்பில்‌ 
அவரைக்குறிப்பிட்டுள்ளார்‌: “யூதர்கள்‌ கிரைஸ்டஸ்‌ என்பவரின்‌ தூண்டுதலால்‌ 
தொடர்ந்து தொல்லைகளை ஏற்படுத்தினதால்‌ [கிலவுதியராயன்‌] ரோமா 
புரியிலிருந்து அவர்களை வெளியே துரத்திவிட்டான்‌.”2 “திரஸ்டோஸ்‌” 
(Chrestus) என்ற கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்து வந்த “கிரஸ்டஸ்‌” (e1௦5) என்ற 





பெயர்‌ “அன்பு, நேசம்‌” என பொருள்‌ படக்கூடியதாயிருக்கிறது, சுயுடோனியஸ்‌ 
என்பவர்‌ இயேசுவின்‌ பட்டப்பெயராகிய “கிறிஸ்து” (Chர5(௦5-எபிரெய 
வார்த்தையாகிய ௱a$hiCh என்பதற்கு இணையாகவுள்ளது, அதின்‌ பொருள்‌ 
“அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்டவர்‌, மேசியா” என்பதாகும்‌) என்பதைத்தான்‌ 
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இப்படி தவறாக புரிந்து கொண்டதாக தெரிகிறது. நமக்கு நிச்சயமாகத்‌ 
தெரியவில்லை, ஆனால்‌ சுயுடோனியஸ்‌ என்பவர்‌ ரோம யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ யூத 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆகியோருக்கு இடையிலான மோதலை குறிப்பிடுவதாகவும்‌, 
இது “கிறிஸ்டஸ்‌” என்பவரால்‌ தூண்டி விடப்பட்டதாக அவர்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து 
கொண்டதாக தெரிகிறது. ரோமர்கள்‌ யூத குழுக்களுக்கு இடையிலான வீண்‌ 
சண்டைகளை அற்பமாக எண்ணினார்கள்‌; மற்றும்‌ என்ன நடந்தது என்பதை 





அவர்கள்‌ கண்டுபிடிக்க முயற்சித்த போது கூட, பெரும்பாலான நேரங்களில்‌ 
அவர்கள்‌ அவைகளை தவறாக புரிந்து கொண்டார்கள்‌ (காணவும்‌ நடபடிகள்‌ 
23:26-30; 25:13-22). சுயுடோனியஸ்‌ அதிகமாக கூறாவிட்டாலும்‌, இயேசுவை 
பற்றிய ஒரு விழிப்புணர்வை வெளிப்படுத்தினார்‌, அவர்‌ உண்மையில்‌ யாராக 
இருந்தார்‌ என்ற தெளிவான கருத்து உடையவராக இல்லாத நிலையிலும்‌ அவர்‌ 
இதை செய்தார்‌. 

இன்னொரு அஞ்ஞான மூலம்‌ அதிக ஆர்வமுள்ளதாயிருக்கிறது. கி.பி. 
112 இல்‌ பித்தினியா பிராந்தியத்தின்‌ ரோம ஆளுனரான பிளினி என்பவர்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று குற்றம்சாட்டப்பட்ட மக்களை தான்‌ எவ்விதம்‌ 
நடத்தவேண்டும்‌ என்று கேட்டு பேரரசர்‌ டிராஜன்‌ என்பவருக்கு ஒரு கடிதம்‌ 
எழுதினார்‌. (வரலாற்றின்‌ இந்த காலகட்டத்தில்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ பேரரசரின்‌ 
சிலைக்கு பலியிட மறுத்துவந்ததால்‌, கிறிஸ்தவம்‌ ஒரு சட்ட விரோதமான 
மதமாக இருந்தது.) அவர்‌ கோபத்தோடு அவர்களை விசாரணைக்கு உட்படுத்த 
வேண்டுமா அல்லது முறையாக குற்றப்படுத்தப்பட்டு, அவர்‌ முன்‌ 
கொண்டுவரப்பட்டால்‌ மட்டும்‌ அவர்களை விசாரிக்க வேண்டுமா? பிளினி, 
இரண்டாவது முறையை கையாளும்படி டிராஜன்‌ எழுதிய பதிலை நாம்‌ 
உடையவர்களாயிருக்கிறோம்‌. பிளினியின்‌ நீண்ட கடிதத்தின்‌ ஒரு சிறு பகுதி 
நமக்கு குறிப்பாக ஆர்வத்தை உண்டாக்கக்‌ கூடியதாயிருக்கிறது. கிறிஸ்தவ 
ஆராதனை கூட்டங்களைப்‌ பற்றி அவர்‌ விளக்கும்‌ போது, 





.. அவர்கள்‌ முன்‌ தீர்மானிக்கப்பட்ட ஒரு குறிப்பிட்ட நாளில்‌ வெளிச்சத்திற்கு 
முன்பாக கூடிவரும்‌ பழக்கத்தை உடையவர்களாயிருந்தார்கள்‌, அவர்கள்‌ 
ஒரு தேவனுக்கு பாடுவதுபோல்‌ கிறிஸ்துவுக்கு ஒரு பாடலை மாறிமாறி 
பாடினபின்பு, ஒரு உறுதிமொழியால்‌ தங்களை பிணைத்துக்கொண்டார்கள்‌, 
எந்த பொல்லாத கிரியைகளை செய்யாதிருக்கும்படியாக, ஒருபோதும்‌ 
எந்த மோசடியும்‌ செய்யாதிருக்கும்படியாக, இருடுகல்‌ அல்லது விபச்சாரம்‌ 
தவறாயிருந்திக்கும்படியாக தங்கள்‌ வார்த்தையில்‌ ஒருபோதும்‌ செய்யா 
இருக்கும்படியாக, ஒரு பொருப்பு ஒப்புக்கொடுக்கப்படும்போது அதை 
ஒரு போதும்‌ மறுதலியாமலிருக்க உறுதிமொழி எடுத்துக்கொண்ட பிறகு 
கலைந்து போவது அவர்கள்‌ பழக்கமாயிருந்தது, மறுபடியும்‌ உணவில்‌ பங்கு 
பெற அவர்கள்‌ திரும்பவும்‌ கூடிவந்தார்கள்‌. அந்த உணவு சாதாரணமான 
மற்றும்‌ குற்றமற்ற வகையை சேர்ந்ததாயிருந்தது. இருந்தாலும்‌, எனது 
உத்தரவு வெளியிடப்பட்ட பிறகு இந்த பழக்கத்தையும்‌ அவர்கள்‌ 





விட்டுவிட்டார்கள்‌, அதினால்‌ உங்கள்‌ உத்தரவுபடி அரசியல்‌ மன்றங்களை 
நான்‌ தடை செய்துவிட்டேன்‌.” 


பிளினி “கிறிஸ்துவை” பெயர்‌ சொல்லி குறிப்பிட்டுள்ளார்‌ மற்றும்‌ 
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கிறிஸ்தவர்கள்‌ அவரை இந்த துவக்க காலத்திலேயே “ஒரு தேவனாக? 
ஆராதித்ததாக அவர்‌ புரிந்து கொண்டிருந்தார்‌. இது சிலர்‌ வாதிடுவது போல, 
இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்தன்மை பற்றிய விசுவாசம்‌ பிற்காலத்தில்‌ உண்டானதல்ல 
என்பதை சுட்டிக்காட்டுகிறது. முதல்‌ நூற்றாண்டு கிறிஸ்தவர்கள்‌, கிறிஸ்துவுக்கான 
தங்கள்‌ அர்ப்பணிப்பின்‌ வாழ்வு மிக உயர்ந்த ஒழுக்கநெறியின்‌ வாழ்க்கையை 
தங்கள்‌ மேல்‌ பிணைத்திருந்தது என்பதை கண்டார்கள்‌. பிளினி “கிறிஸ்துவை” 
பற்றி குறிப்பிடுவது இந்த ஒரு முறை மட்டுமல்ல; தனது கடிதத்தின்‌ பிற பகுதியில்‌, 
குற்றப்படுத்தப்பட்ட போது, தண்டனையிலிருந்து தப்பிக்கொள்வதற்காக சில 
மக்கள்‌ “கிறிஸ்துவை சபித்தார்கள்‌” என்று குறிப்பிட்டுள்ளார்‌. 

செல்சஸ்‌ மற்றும்‌ சமோஸ்டாவின்‌ லூசியன்‌ ஆகிய இருவரும்‌ இயேசுவைப்‌ 
பற்றி எழுதிய இரண்டு முக்கியமில்லாத அஞ்ஞான எழுத்தாளர்கள்‌ 
ஆவர்‌. அவர்கள்‌ இருவருமே கிறிஸ்துவுக்கோ அல்லது கிறிஸ்தவத்திற்கோ 
அதிக மரியாதை கொடுக்காதவர்களாயிருந்தார்கள்‌. செல்சஸ்‌ என்பவரின்‌ 
“உண்மையான சொற்பொழிவு” 74/2 Discourse (இ.பி. 177-78) என்ற நூல்‌, 
மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ கிறிஸ்தவ எழுத்தாளர்‌ ஓரிஜன்‌ என்பவருடைய 
நூலின்‌ மேற்கோள்களிலிருந்து நமக்கு தெரியவருகிறது. ஓரிஜன்‌ என்பவரின்‌ 
கூற்றுப்படி, செல்சஸ்‌ என்பவர்‌ ஒரு யூதனுக்கும்‌ இயேசுவுக்கும்‌ இடையிலான 
ஒரு உரையாடலை கண்டுபிடித்தார்‌, அதில்‌ அந்த யூதன்‌ இயேசுவானவர்‌ 
கன்னிகைக்கு பிறந்தவர்‌ அல்ல (மத்தேயு மற்றும்‌ லூக்கா சுவிசேஷங்கள்‌ உரிமை 
கோருகிறபடி) ஆனால்‌, மரியாள்‌ நெறிதவறிய நிலையில்‌ “பன்த்தீரா” என்ற 
போர்‌ வீரனால்‌ தாய்மை அடைந்தாள்‌ என உரிமை கோரியுள்ளான்‌. இந்த 





பெயர்‌ “கன்னிகை” “ஸர்‌” (றகரtheno5) என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தையின்‌ 
ஒரு விளையாட்டாக இருக்றெது. இயேசுவானவர்‌ எகிப்தில்‌ மந்திரங்களை 
கற்றதாகவும்‌, பின்‌ பாலஸ்தீனத்திற்கு திரும்பி வந்து தன்னை ஒரு கடவுளாக 
அறிவித்துக்‌ கொண்டதாகவும்‌ செல்சஸ்‌ உரிமை கோருகிறார்‌. 

இ.பி. 115-200 வாக்கில்‌ வாழ்ந்த லூசியன்‌ என்பவர்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
இயேசுவை ஒரு தேவனாக கனப்படுத்தியதாக கூறினார்‌ மற்றும்‌ “உலகத்தில்‌ ஒரு 
புதிய மதகொள்கையை அறிமுகப்படுத்தியதால்‌ பாலஸ்கனத்தில்‌ சிலுவையில்‌ 
அறையப்பட்ட ஒரு மனிதர்‌” என்ற ஒரு குழப்பமான கருத்தையும்‌ தெரிவித்தார்‌. * 
அந்த சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டவர்‌ இயேசுதான்‌ என்பதை லூசியன்‌ 
சிந்தித்தாரா இல்லையா என்பது தெளிவாக தெரியவில்லை. செல்சஸ்‌ அல்லது 
லூசியன்‌ ஆகிய இருவரும்‌ கிறிஸ்தவத்தை குறித்தோ அல்லது கிறிஸ்துவை 
குறித்தோ அக்கறை கொண்டிருக்கவில்லை என்பது தெளிவாக உள்ள நிலையில்‌ 
இயேசுவானவர்‌ வாழ்ந்தார்‌ என்றும்‌ அவர்‌ கன்னியின்‌ மைந்தனாக பிறந்தார்‌ என 








விசுவாசிக்கப்பட்டார்‌ என்றும்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டிருந்தார்‌ 
என்பதற்கு அவர்களுடைய எழுத்துக்கள்‌ சாட்சி கூறுகின்றன. 


இயேசுவானவரைப்‌ பற்றிய யூதருடைய 
எழுத்து மூலங்கள்‌ 
எவ்விதத்திலும்‌ மிகவும்‌ முக்கியமான பண்டைய யூத எழுத்தாளர்‌ ஜோசிபஸ்‌ 
என்பவர்‌ ஆவார்‌. இவர்‌ கி.பி. முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ கடைசி பகுதியை சேர்ந்த ஒரு 
வரலாற்று ஆசிரியர்‌. ஜோடிபஸ்‌ யூத வரலாற்றைப்‌ பற்றி விரிவான குறிப்புகளை 
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எழுதினார்‌. புதிய ஏற்பாட்டுடன்‌, இயேசுவின்‌ நாட்களின்‌ யூத மதத்தை பற்றி 
அறிந்து கொள்வதற்கு, இது நமது பிரதான தகவல்‌ மூலமாக இருக்கிறது. 
இவருடைய இருபது தொகுப்புகளை கொண்ட “இதாசனின்‌ - பண்டை 
காலங்கள்‌” என்ற புத்தகம்‌ இ.பி. 93-94 இல்‌ வெளியிடப்பட்டது, இதில்‌ அவர்‌ 
பிரதான ஆசாரியர்‌ அனனுஸ்‌ (அல்லது அன்னா) பற்றி கூறியுள்ளதாவது: 





ஆகவே அவர்‌ சனகரீப்‌ நீதிபதிகளை வரவழைத்து மற்றும்‌, கிறிஸ்து என்று 
அழைக்கப்பட்ட இயேசுவின்‌ சகோதரனாகிய யாக்கோபு மற்றும்‌ வேறு 
சிலரையும்‌ அவர்கள்‌ முன்பாக கொண்டு வந்தான்‌. அவன்‌ அவர்களை 
பிரமாணத்தை மீறியதாக குற்றப்படுத்தி மற்றும்‌ கல்லெறிந்து கொல்‌ 
லப்படும்படியாக ஒப்புக்கொடுத்தான்‌.” 


ஜோஸிபஸ்‌ இயேசுவுக்கு வழங்கப்பட்ட பெயரையும்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ “கிறிஸ்து” 
(“மேசியா”) என்று அழைக்கப்பட்டார்‌ என்பதையும்‌ அறிந்திருந்தார்‌ என்பதை 
கவனியுங்கள்‌. அவர்‌ மேலும்‌ புதிய ஏற்பாட்டு தகவலாகிய, இயேசு யாக்கோபு 
என்ற பெயரில்‌ ஒரு சகோதரரை உடையவராக இருந்தார்‌ என்பதையும்‌ 
உறுதிப்படுத்தினார்‌ (மத்தேயு 13:55; கலாத்தியர்‌ 1:19). 

இயேசுவை குறித்த இரண்டாவது குறிப்பு ஜோஸிபஸின்‌ ப்ண்டைகாலங்கள்‌ 
(Antiquities) என்று நூலில்‌ அதிக சர்ச்சைக்குறியதாக இருக்கிறது: 


இந்த காலகட்டத்தில்‌ இயேசு என்னும்‌ ஒருவர்‌ வாழ்ந்தார்‌. அலர்‌ ஓரு 
கானமுள்ளவாயிருந்தார்‌, உண்மையில்‌ ஒருவர்‌ அவை மனத ரெண்டே 
அமைக்க வேண்டியதாயீருந்தால்‌. அவர்‌ அதிசயிக்கத்தக்க ஆச்சரியமான 
செயல்களை செய்யக்கூடியவராக இருந்தார்‌. அவர்‌ அனேக யூதர்களை 
மற்றும்‌ கிரேக்கர்களை வென்றெடுத்தார்‌. ௮வர்தான்‌ மேசியாவாக 
இருந்தார்‌ நம்‌ மத்தியில்‌ உயர்ந்த நிலையிலிருந்த மக்களால்‌ அவர்‌ 
குற்றப்படுத்தப்பட்டதை பிலாத்து கேள்விப்பட்ட போது, அவர்‌ சிலுவையில்‌ 
அறையப்படும்படி ஆக்கினைக்கு உட்படுத்தினான்‌. மூன்றாம்‌ நாளில்‌ 
அவர்‌ உயிர்த்தெழுந்தவராக அவர்களுக்கு காணப்பட்டார்‌, தேவனுடைய 
தரி இவைகளையும்‌ மற்றும்‌ அவைப்‌ (22.07 TONAL ISBT 
ஆச்சரியமான கரிக்க முண்ணுரைத்துமர்கானா? மக்கள்‌ குழுவினரான 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, அவருடைய பெயரால்‌ தங்களை அழைத்துக்கொண்ட வர்கள்‌, 
இந்த நாள்‌ வரை மறைந்துபோகாமல்‌ இருக்கிறார்கள்‌.” 


இந்த பகுதியை சர்ச்சைக்குள்ளாக்குவது எதுவென்றால்‌, இயேசுவானவர்‌ 
மனிதனுக்கு மேலானவராக இருந்தார்‌ மற்றும்‌ மரித்தோரிலிருந்து எழுந்த 
இஸ்ரவேலின்‌ மேசியாவாக இருந்தார்‌ என்ற ஒளிவு மறைவில்லாத உரிமை 
கோருதல்‌ ஆகும்‌. பிரச்சனை என்னவென்றால்‌, கிறிஸ்தவராக இல்லாதிருந்த 
ஜோஸிபஸ்‌ அதை நம்பவில்லை என்பதுதான்‌. இங்கே நாம்‌ பெற்றிருப்பது 
ஜோஸிபஸின்‌ அதிகாரப்பூர்வமான குறிப்பாக இருக்கிறது, அதில்‌ அவர்‌ 
இயேசுவை குறிப்பிட்டுள்ளார்‌. இது ஒரு கிறிஸ்தவ ஆசிரியரால்‌ திரும்ப 
எழுதப்பட்டதாக இருக்கலாம்‌. அந்த பகுதியை மறுபடியும்‌ வாசியுங்கள்‌ மற்றும்‌ 
கிறிஸ்தவத்தை குறித்த வெளிப்படையான பகுதிகளை விட்டுவிடுங்கள்‌ (சாய்வு 
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எழுத்தில்‌ உள்ளன) மற்றும்‌ நீங்கள்‌ ஜோஸிபஸ்‌ எழுதினதின்‌ துல்லியமான 
ஒரு பிரதிநிதித்துவத்தை பெற்றவர்களாக இருப்பீர்கள்‌. இதில்‌ முக்கியமானது 
என்னவென்றால்‌, ஜோஸிபஸ்‌ ஒரு அவிசுவாசியாக இருந்த போதிலும்‌, 
இயேசுவைப்பற்றி சுவிசேஷங்களில்‌ கூறப்பட்டுள்ள பல உண்மைகளை 
உறுதிப்படுத்தினார்‌: அவர்‌ ஒரு போதகராக இருந்தார்‌ லூக்கா 18:18), அவர்‌ 
யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புற ஜாதிகளிடத்திலிருந்தும்‌ பின்பற்றாளர்களை பெற்றிருந்தார்‌ 
(யோவான்‌ 12:20, 21), அவர்‌ யூதருடைய “ஆலோசனைப்படி” பிலாத்துவால்‌ 
மரண ஆக்கினைக்கு உட்படுத்தப்பட்டார்‌ (மத்தேயு 27:1, 2) மற்றும்‌ அவர்‌ 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டார்‌ (மத்தேயு 27; மாற்கு 15; லூக்கா 23; யோவான்‌ 
19). மேலும்‌ ஜோஸிபஸ்‌, கிறிஸ்துவை பின்பற்றினவர்கள்‌ யூத சமயத்திலிருந்து 
குனித்து அறியப்பட்ட குழுவாக இருந்தார்கள்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ “கிறிஸ்தவர்கள்‌” 
என அறியப்பட்டிருந்தார்கள்‌ என்பதை உறுதிப்படுத்தினார்‌ நடபடிகள்‌ 11:26; 
1 பேதுரு 4:16). இது ஒரு தகவல்‌ களஞ்சியமாக இருக்கிறது. 

ஜோஸிபஸின்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய இன்னொரு குறிப்பும்‌ கூட 
ஆர்வமிக்கதாக இருக்கிறது. வரலாற்று ஆசிரியர்‌ யோவான்‌ ஸ்நானகனை குறித்து 
விரிவாக எழுதியுள்ளார்‌, அவரை யூதர்களை நீதியாய்‌ வாழும்படி பிரசங்கித்த 
ஒரு மனிதனாக, நியாயம்‌, இரக்கம்‌ மற்றும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ ஆகியவற்றை 
பிரசுங்கித்தவராக விவரித்துள்ளார்‌.” அவர்‌ மேலும்‌, மக்கள்‌ மத்தியில்‌ இவருக்கு 
இருந்த செல்வாக்கினிமித்தம்‌ ஏரோது அந்திபாஸ்‌ இவருக்கு பயந்திருந்தார்‌ 
என்றும்‌ மற்றும்‌ முடிவில்‌ இவரை சிறையிலடைத்து, சிரச்சேதம்‌ செய்தார்‌ 
என்பதையும்‌ குறிப்பிட்டுள்ளார்‌ (காண்க மாற்கு 6:19, 20). இது புதிய ஏற்பாடு 
யோவானைக்‌ குறித்தும்‌, அவருடைய போதனைகளைக்‌ குறித்தும்‌ சொல்‌ 
வதை துல்லியமாக பிரதிபலிக்றெது, ஜோஸிபஸ்‌ யோவானுக்கு இயேசுவோடு 
இருந்த தொடர்புகளை குறித்து குறிப்பிடாவிட்டாலும்‌, இவைகளை 
குறிப்பிட்டுள்ளார்‌. 

இயேசுவை குறித்த யூதருடைய மற்றொரு முக்கியமான எழுத்து மூலம்‌ 
தால்மட்‌ ஆக இருக்கிறது. இந்த புத்தகங்களின்‌ தொகுப்புகள்‌ கி.பி. ஐந்தாம்‌ 
நூற்றாண்டு முதல்‌ ஆறாம்‌ நூற்றாண்டு வரையுள்ள காலத்தை தேதியாக 
கொண்டுள்ளது. இருப்பினும்‌ இதில்‌ அடங்கியுள்ள ரபிகளின்‌ கருத்துக்கள்‌ 
மற்றும்‌ தீர்ப்புகள்‌ ஆகியவை ஒரு நூற்றாண்டு அல்லது அதற்கு முந்தியவைகளாக 
உள்ளன. எண்ணிலடங்காத குறிப்புகள்‌ இயேசுவை ஒரு அற்புதம்‌ செய்பவராக 
அங்கீகரிக்கிறது, ஆனால்‌ சாதாரணமான உரிமைகோருதல்‌ அவர்‌ ஒரு 
மந்திரவாதியாக இருந்தார்‌ என்பதாகும்‌. இயேசுவானவர்‌ வாழ்ந்தார்‌ அல்லது 
அடையாள அற்புதங்களை செய்தார்‌ என்பதையோ தால்மட்‌ மறுப்பதில்லை, 
அனால்‌ அதின்‌ ஆசிரியர்கள்‌ தேவன்தான்‌ அவருடைய வல்லமையின்‌ மூலமாக 
இருந்தார்‌ என்பதை மறுத்தார்கள்‌ (காண்க மாற்கு 3:22). 


இந்த எழுத்து மூலங்களை குறித்த முடிவுரைகள்‌ 

அப்படியானால்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய இந்த அஞ்ஞான மற்றும்‌ யூத எழுத்து 
மூலங்களை பற்றி நாம்‌ என்ன முடிவுக்கு வரலாம்‌? 

(1) ஏவைகள்‌ அவர்‌ உண்மையிலேயே வார்ந்த என்பதை உறு 
செ்க்றன ரோம மற்றும்‌ யூத வரலாற்று ஆசிரியர்களின்‌ சாட்சியங்களின்‌ 
அடிப்படையில்‌, இயேசு வரலாற்று ரீதியாக வாழ்ந்தார்‌. எப்போதாவது, இயேசு 
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ஒருபோதும்‌ வாழவில்லை அல்லது அவர்‌ உண்மையில்‌ வாழ்ந்தார்‌ என்பதை 
வரலாற்றிலிருந்து அறிய முடியாது என்ற உரிமை கோருதலை ஒருவேளை 
இன்னும்‌ நாம்‌ கேள்விப்படக்‌ கூடியவர்களாக இருக்கலாம்‌. இப்படி உரிமை 
கோருபவர்கள்‌, சாட்சியங்களை குறித்து அறியாதவர்களாக அல்லது அதை ஏற்க 
மறுப்பதில்‌ நேர்மையற்றவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌. 

(2) இந்த மூலங்கள்‌ இயேசுவை Nag க DLL ror 
பல அடிப்படை உண்மைகளை உறுதிப்படுத்த றன: அவைகள்‌ அவர்‌ 
இ.பி. முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ பாலஸ்தீனத்தில்‌ வாழ்ந்தார்‌, யாக்கோபு என்ற 
பெயரைகொண்டிருந்த ஒரு சகோதரரை உடையவராக இருந்தார்‌, யூத 
அதிகாரிகள்‌ அவருக்கு மரணதண்டனை கொடுக்கப்படவேண்டுமென கேட்டுக்‌ 
கொண்டனர்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ பிலாத்து ஆளுனராக இருந்தபோது ரோமர்களால்‌ 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டார்‌ என்ற உண்மைகளை உறுதிப்படுத்துகன்றன. 
மேலும்‌, அவைகள்‌ அவர்‌ நன்கு அறியப்பட்ட ஒரு போதகராக இருந்தார்‌. 
அவருடைய ஊழியம்‌ அடையாள அற்புதங்களினால்‌ நிறைந்திருந்தன, அவரை 
பின்பற்றினவர்களால்‌ அவர்‌ மேசியாவாக இருந்தார்‌ என்று நம்பப்பட்டார்‌. 





அவர்‌ தெய்வமாக ஆராதிக்கப்பட்டார்‌ மற்றும்‌ அவரை பின்பற்றினவர்கள்‌ 
“திறிஸ்தவர்கள்‌”” என்று அமைக்கப்பட்டார்கள்‌ என்ற உண்மைகளை 
உறுதிப்படுத்துகன்றன. கிறிஸ்தவம்‌ அல்லாத மூலங்கள்‌ சுவிசேஷங்களில்‌ 
முன்னதாகப்‌ பதியப்பட்டிராத கூடுதல்‌ தகவல்கள்‌ எதையும்‌ நமக்கு 
கொடுப்பதில்லை. ஆனால்‌ அவைகள்‌ புதிய ஏற்பாட்டிலுள்ள இந்த தகவல்களை 
உறுதிப்படுத்த மிகவும்‌ பெரிய முக்யெத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக உள்ளது. ஏனெனில்‌ 
இது கிறிஸ்தவத்திற்கு அனுகூலமாக, பாரபட்சமாக நடக்கக்கூடியவைகள்‌ என 
குற்றப்படுத்தப்பட்ட மூலங்களிலிருந்து வருவதில்லை. 








குறிப்புகள்‌ 
Tacitus Annals 15.44.2-8. 2Suetonius Claudius 25.4. SPliny Letters 10.96. ‘Lucian The 
Passing of Peregrinus 11. Josephus Antiquities 20.9.1. Ibid., 18.3.3. (Emphasis mine.) ”Ibid., 


18.5.2. 
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9 


இயேசுவைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
எப்படி அறிய முடியும்‌? (2) 


அஞ்ஞான மற்றும்‌ யூத எழுத்து மூலங்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி சிறிதளவே 
தகவல்‌ தருகிறபடியால்‌, அவரை குறித்து நாம்‌ அதிகமாக என்ன அறிந்து 
கொள்கிறோமோ, அவை புதிய ஏற்பாட்டு சுவிசேஷங்களாகிய மத்தேயு, மாற்கு, 
லூக்கா மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியவைகளிலிருந்து வருகின்றன. இந்த நான்கு 
எழுத்தாளர்களில்‌ ஒவ்வொருவரும்‌, இயேசு யாராக இருந்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ 
என்ன செய்தார்‌ என்பது பற்றி குறிப்பிட்ட காட்சிகளை வழங்கியுள்ளனர்‌, 
மேலும்‌ அவருடைய முக்கியத்துவத்தைப்‌ பற்றி விவரிப்பு மற்றும்‌ அவரைப்‌ பற்றி 
பல்வேறு வழிகளில்‌ விளக்கியுமுள்ளனர்‌. நிச்சயமாகவே, இதற்காகத்தான்‌ நமக்கு 
ஒன்றல்ல, நான்கு வித்தியாசமான பதிவுகள்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளன. 


சுவிசேஷங்களிலிருந்து நாம்‌ என்ன 
அறிந்துகொள்ள முடியும்‌? 


மத்தேயு 

மத்தேயு சுவிசேஷம்‌ பிரத்தியேகமாக, யூத பார்வையாளர்களுக்கு 
இயேசுவை இஸ்ரவேலின்‌ ராஜரீகமான மேசியாவாக வழங்குவதற்கு 
எழுதப்பட்டது. மத்தேயு தனது புத்தகத்தை இயேசுவுக்கான ஒரு நாற்பத்தி 
இரண்டு தலை முறை வம்சாவளி பட்டியலுடனே, அவர்‌ தாவீதின்‌ சந்ததி என்று 
நிரூபித்து துவங்குகிறார்‌. இது முக்கியமானதாக இருக்கிறது. ஏனெனில்‌ மேசியா 
தாவீதின்‌ “மகன்‌” அல்லது சந்ததியாக இருப்பார்‌ என எதிர்பார்க்கப்பட்டது. 
அசிரியர்‌ மேலும்‌, இயேசுவால்‌ “நிறைவேற்றப்பட்டதாக” அடிக்கடி பழைய 
ஏற்பாட்டு வசனப்பகுதிகளை காட்டுகிறார்‌. இந்த புத்தகம்‌ இயேசுவை ஒரு 
வகை “புதிய மோசேயாக” சட்டத்தை வழங்குபவராக மற்றும்‌ இஸ்ரவேலின்‌ 
போதகராக மகா பெரியவராக காட்டுகிறது. 

மத்தேயு ஐந்து பெரிய பிரசங்கங்களை உள்ளடக்கியிருக்கிறது (5-7; 10; 
13; 18; 24-25 அதிகாரங்கள்‌), இவைகள்‌ கதை வடிவ பகுதிகளாக உள்ளன. 
இந்த பிரசங்கங்கள்‌ மத்தேயுவின்‌ பதிவில்‌ பெரும்பாலான இயேசுவின்‌ 
போதனைகளை உள்ளடக்கியிருக்றெது, ஆய்வாளர்கள்‌ “மோசேயின்‌ ஐந்து 





புத்தகங்கள்‌” அதில்‌ உருவகமாக பிரதிநிதித்துவம்‌ பெற்றுள்ளதாக காண்கிறார்கள்‌ 
(பஞ்சாகமம்‌: ஆதியாகமம்‌, யாத்திராகமம்‌, லேவியராகமம்‌, எண்ணாகமம்‌ 
மற்றும்‌ உபாகமம்‌), இவைகளோடு பழைய ஏற்பாடு துவங்குகிறது. மோசே 
தேவனுடைய கரத்திலிருந்து பிரமாணத்தை பெறுவதற்கு சீனாய்‌ மலையில்‌ 
ஏறிச்சென்றது போல்‌, இயேசுவும்‌ தனது மலை பிரசங்கத்தை கொடுப்பதற்காக 
ஒரு மலையின்மேல்‌ ஏறிச்‌ சென்றார்‌ (5-7 அதிகாரங்கள்‌), அவைகள்‌ 
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மோசேயின்‌ பிரமாணம்‌ தொடர்பாக அதிக பாடங்களை கொண்டுள்ளது. ! 
மத்தேயுவினுடைய யூத வாசகர்கள்‌ அவர்‌ என்ன எழுதினாரோ அதை நன்கு 
தொடர்புபடுத்தி பார்த்திருப்பார்கள்‌. 


மாற்கு 

மாற்குவின்‌ பதிவுகள்‌, மறுபுறம்‌ புறவினத்தவருக்கான (யூதர்‌ அல்லாதவர்‌)தாக 
இருந்தது. மத்தேயுவைப்போல அல்லாமல்‌, அவர்‌ யூத வார்த்தைகளை அல்லது 
அவர்‌ யூத பழக்கவழக்கங்களை குறிப்பிட்டபோது, அவர்‌ அதை எப்பொழுதும்‌ 
விளக்கினார்‌ அல்லது விவரித்தார்‌, வேறு விதத்தில்‌ அவருடைய வாசகர்கள்‌ 
தான்‌ பேசிக்கொண்டிருந்தது என்ன என்பதை அவர்கள்‌ அறிந்து கொண்டிருக்க 
மாட்டார்கள்‌ என அவர்‌ யூகித்தார்‌ (காணவும்‌ உதாரணமாக, மாற்கு 7:1-4, 11). 








ரோமர்கள்‌ குறிப்பாக வல்லமையில்‌ மனப்பதிவு பெற்றிருந்தனர்‌ என்பதால்‌ 
மாற்கு இயேசுவை வல்லமை மிகுந்தவராக, அற்புதங்களை செய்யும்‌ தேவ 
குமாரனாக காண்பித்தார்‌. அவர்‌ தனது சுவிசேஷத்தின்‌ முதல்‌ வசனத்தில்‌ அவரை 
“தேவனுடைய குமாரன்‌” என அழைத்தார்‌. அவர்‌ தனது புத்தகத்தின்‌ முடிவில்‌, 
சிலுவையில்‌ அறையப்படுவதற்கு பொருப்பாளியாக இருந்த ரோமன்‌ ஒருவன்‌, 
“மெய்யாகவே இந்த மனுஷன்‌ தேவனுடைய குமாரன்‌!” என்று கூறியதாக பதிவு 
செய்துள்ளார்‌ (மாற்கு 15:39). இதற்கு இடையில்‌ அமைந்துள்ள அனைத்தும்‌ 
இந்த கருத்தை கூறும்‌ விதமாகவே வடிவமைக்கப்பட்டுள்ளது. 

மத்தேயு இயேசுவினுடைய போதனையின்‌ கணிசமான பகுதியை 








வழங்கியுள்ள நிலையில்‌, மாற்கு அதற்கு பதிலாக, அவருடைய செயல்பாடுகளில்‌ 
கவனம்‌ செலுத்தி, பதினேழு அற்புதங்கள்‌ மற்றும்‌ நான்கு உவமைகளை 
மட்டும்‌ பதிவு செய்துள்ளார்‌. அவர்‌ காரியங்களை வலியுறுத்தி கூறுகையில்‌, 
மாற்கு இயேசுவானவர்‌ அசுத்த ஆவிகளை துரத்தின சம்பவங்களைப்‌ பதிவு 
செய்துள்ளார்‌; அவர்‌ பதிவு செய்த முதல்‌ அற்புதம்‌ இந்த வகையை சேர்ந்ததாக 
இருந்தது (மாற்கு 1:23-26). அவருடைய சுவிசேஷத்தில்‌ செயல்பாட்டின்‌ 
உணர்வை உயர்த்தி கூறுவதற்காக, மாற்கு ௭௭/6 என்ற வார்த்தையை நாற்பது 
முறைக்கும்‌ மேலாக பயன்படுத்தினார்‌. அது பெரும்பாலும்‌ “உடனடியாக” என 





மொழிபெயர்க்கப்படுகிறது; ஆனால்‌ சில சந்தர்ப்பபொருளில்‌ அது “உடனே” 
(அல்லது “5traightway”; KJV) என சிறப்பாக மொழிபெயர்க்கப்படுகிறது. 
எப்படியிருந்தாலும்‌, கொடுக்கப்பட்ட, கிரேக்க வார்த்தையானது, ஒரு 
செயல்பாட்டு வார்த்தையாக மாற்கு இயேசுவை ஒரு வல்லமையான செயல்‌ 
களை செய்குிறவராக வலியுறுத்தி கூறுவதை சிறப்பித்து காட்டுகிறது. 





லூக்கா 

லூக்காதான்‌ புறவினத்தவரால்‌ எழுதப்பட்ட ஓரே சுவிசேஷ 
பதிவாக இருக்கிறது; உண்மையில்‌, லூக்காதான்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எந்த ஒரு 
புத்தகத்தையும்‌ எழுதின யூதர்‌ அல்லாதவராக இருந்தார்‌. அவர்‌ அதை எல்லா 
மனுக்குலத்திற்கும்‌, யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ புறவினத்தவர்‌ ஆகிய இருவருக்கும்‌ மற்றும்‌ 
சமூகத்தின்‌ விழிம்பு நிலையில்‌ உள்ளவர்களுக்கும்‌ இயேசு “நற்செய்தியாக” 
(சுவிசேஷத்தின்‌ பொருள்‌) இருக்கிறார்‌ என எழுதினார்‌. இதை செய்வதற்கு, 
அவர்‌ இயேசுவை யூத சமூகத்தின்‌ கீழ்நிலையிலுள்ளவர்கள்‌ யாரோ அவர்களுக்கு 
சுகம்‌ மற்றும்‌ இரட்சிப்பை கொடுக்கிறவராக காண்பித்தார்‌: பொருளாதாரத்தில்‌ 
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ஏழைகள்‌, தொழுநோயாளிகள்‌, வரி வசூலிப்பவர்கள்‌, பெண்கள்‌ மற்றும்‌ 
சமாரியர்கள்‌ சம கால யூதர்களால்‌ மிகவும்‌ வெறுத்து ஒதுக்கப்பட்ட சமூகக்‌ 
குழுவினார்‌. சுவிசேஷ எழுத்தாளர்களில்‌, லூக்கா தான்‌ இயேசுவை ஒரு 
குறிப்பிட்ட வரலாற்று சூழலில்‌ கண்டுபிடிக்க மிகவும்‌ அதிகமாய்‌ முயற்சி 
செய்தார்‌ (மற்றவர்கள்‌ அவருடைய வாழ்க்கையின்‌ இந்த பகுதியை கவனிக்க 
தவறாதிருந்த போதிலும்‌), உதாரணமாக, லூக்காவின்‌ முகவுரை (லூக்கா 
1:1-4). ஆசிரியர்‌ மற்றவர்களால்‌ இயேசுவைப்பற்றி எழுதப்பட்ட பதிவுகளை 
வாசித்ததின்‌ மூலம்‌ மற்றும்‌ சாட்சிகளோடு ஆலோசனை செய்ததின்‌ மூலம்‌ 
(அவர்‌ தன்னை ஒரு காட்சி என்று உரிமை கோரவில்லை) தனது ஆய்வை 
செய்திருந்தார்‌. லூக்கா 3:1, 2 ஒரு குறிப்பிடத்தக்க வரலாற்று குறிப்பாகவுள்ளது. 
யோவான்‌ ஸ்நானகன்‌ பொதுமக்கள்‌ முன்‌ தோன்றுதல்‌ மற்றும்‌ அவனுடைய 
ஊழியத்தின்‌ காலத்தை (மற்றும்‌ ஆகவே இயேசுவினுடையதையும்‌) துல்லியமாக 
குறிப்பிட்டு காட்டும்படி எதிர்பார்க்கப்பட்டது. பண்டை கால வார்த்தைகளால்‌, 
இதை இயேசுவின்‌ செயல்பாட்டு காலத்தை மிகவும்‌ குறிப்பிடுவதாக இருந்தது. 
லூக்கா ஒருவர்‌ தான்‌ ஒரு ரோம பேரரசரின்‌ பெயரை குறிப்பிட்ட சுவிசேஷ 
எழுத்தாளராக இருக்கிறார்‌. மேலும்‌ இவர்‌ பிற சுவிசேஷங்களில்‌ சொல்லப்படாத 
இயேசுவின்‌ வாழ்க்கையின்‌ ஒரு பகுதியை ஓரளவு விபரமாக கூறியுள்ளார்‌ - 
“வழிப்பிரயாண கதைகள்‌” (9-19 அதிகாரங்கள்‌), இது இயேசு கலிலேயாவை 
விட்டு, சிலுவையில்‌ அறையப்படும்படியாக கடைசியாக எருசலேமுக்கு 
செல்வதை பதிவு செய்கிறது. லக்காவை பொறுத்தவரை, இந்த பகுதி, வலிமை 
அல்லது அந்தஸ்து இல்லாதவர்கள்‌ எவர்களோ, அவர்களிடம்‌ இயேசு தொடர்ந்து 
செய்த அவருடைய போதனைகள்‌ மற்றும்‌ செயல்களை காண்பிக்கிறது. 

மத்தேயு, மாற்கு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகியவை ஒன்று சேர “ஒத்த கருத்துடைய 
சுவிசேஷங்கள்‌” என அறியப்பட்டுள்ளன. அவைகள்‌ இயேசுவின்‌ கதையை 
சொல்வதில்‌ ஒரே விதமான அடிப்படை புறக்குறிப்பை கடைப்பிடிப்பதால்‌, 
இவ்விதம்‌ அழைக்கப்படுகன்றன. “ஒத்த கருத்துடைய” என்ற வார்த்தை 
“ஓரே விதமாக பார்ப்பது” என்று அர்த்தத்தை கொடுக்கும்‌ இரண்டு கிரேக்க 
சொற்களின்‌ கூட்டு வார்த்தையாக இருக்கிறது. 








யோவான்‌ 

யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ இயேசுவை தேவனுடைய ஒரு தெய்வீக 
“வார்த்தை”யாக (1௦202) அளிப்பதற்கு எழுதப்பட்டது (யோவான்‌ 1:1), 
இவர்‌ மூலமாக மட்டுமே தேவன்‌ தம்முடைய உண்மையான இயல்பு 
மற்றும்‌ சித்தத்தை வெளிப்படுத்தியுள்ளார்‌. இது மற்ற ஒத்த கருத்துடைய 
சுவிசேஷங்ளைப்‌ போல, இயேசுவானவருடைய செயல்பாடுகளை அதிகமாக 
கூறுவதில்லை (உதாரணமாக, இது இயேசு பிசாசுகளை துரத்துவது பற்றி எதுவும்‌ 
குறிப்பிடுவதில்லை); ஆனால்‌ இது அதிக அளவில்‌ இயேசு யாராக இருந்தார்‌ 
என்பதை, அவருடைய பிரசங்க வார்த்தைகளை மேற்கோள்‌ காட்டியே 
விளக்கக்கூடியதாக இருக்றெது. ஒத்த கருத்துடைய சுவிசேஷங்களுக்கு எதிராக, 
யோவானுடைய பதிவுகள்‌ காலக்கிரமத்தின்படி அல்லாமல்‌ கருத்தமைவின்படி 
ஒழுங்கு படுத்தப்பட்டுள்ளது; ஆகவே இவருடைய காரியங்களை மத்தேயு, 
மாற்கு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகியவைகளில்‌ காணப்படும்‌ கருத்துக்களோடு 
இசைவுபடுத்தி பார்ப்பது சில நேரங்களில்‌ கடினமாயிருக்கிறது. யோவான்‌ 
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சுவிசேஷம்‌ தன்னுடைய இலக்கை குறித்து அதிக குறிப்பானதாக இருக்கிறது. 
வாசிக்கிறவரை கிறிஸ்துவில்‌ விசுவாசம்‌ கொள்ளும்படி செய்வது - மற்றும்‌ 
வாசகரை நேரடியாக முதன்மை நிலையிலும்‌ “நீ/நீங்கள்‌” என்று குறிப்பிடுகிற 
ஒரே விசேஷ பதிவாக இருக்கிறது: 


இந்தப்‌ புஸ்தகத்தில்‌ எழுதியிராத வேறு அநேக அற்புதங்களையும்‌ 
இயேசு தமது சீஷருக்கு முன்பாகச்‌ செய்தார்‌. இயேசு தேவனுடைய 
குமாரனாகிய கிறிஸ்து என்று நீங்கள்‌ விசுவாசிக்கும்படி யாகவும்‌, விசுவாசித்து 
அவருடைய நாமத்தினாலே நித்தியஜீவனை அடையும்படியாகவும்‌, 
இவைகள்‌ எழுதப்பட்டிருக்கிறது (யோவான்‌ 20:30, 31). 


யோவானின்‌ இன்னொரு தனித்தன்மை வாய்ந்த சிறப்பு இயேசுவின்‌ 
அடையாளத்தை வெளிப்படையாக குறிப்பிடுவதாக இருக்கிறது. இயேசு 
தமது மேசியத்துவத்தை பொதுவாக காண்பிக்காமலிருக்க தீர்மானித்திருந்தது 
போல, அவரை காண்பிக்கும்‌ மற்ற சுவிசேஷங்களைப்‌ போல அல்லாமல்‌, 
யோவான்‌ இயேசு தாம்‌ மேசியாவாக இருப்பதாகக்‌ கூறின வெளிப்படையான 
அறிக்கைகளை மேற்கோள்‌ காட்டினார்‌. அநேகமாக இதற்கான காரணம்‌, 
யோவானில்‌ பதிவுசெய்யப்பட்ட பெரும்பாலான செயல்கள்‌ எருசலேம்‌ 
மற்றும்‌ எருசலேமை சுற்றி நடந்தவைகளாக இருந்தன, அங்கே யூத 
மதத்தின்‌ தலைவர்களோடு இயேசு போரிடக்‌ கூடியவராக இருந்தார்‌. 
மற்ற மூன்று சுவிசேஷங்களிலுள்ள பெரும்பாலான செயல்கள்‌ கலிலேயாவில்‌ 
மைகங்கொண்டிருந்தது, அங்கே இயேசுவானவர்‌ தமது மேசியா ஊழியத்தை 
தவறாக புரிந்து கொண்டிருந்த மக்கள்‌ மத்தியில்‌, “மேசியா தொடர்பான 
கிளர்ச்சி” ஏற்படுவதை தவிர்க்க விரும்பினார்‌. 

இந்த நான்கு சுவிசேஷங்களின்‌ நோக்கம்‌ “இயேசுவின்‌ வாழ்க்கை” பற்றிய 
முழுமையான தகவலை தருவதாக இருக்கவில்லை. இயேசுவின்‌ வாழ்க்கை 
பற்றி பல விஷயங்களை ஆசிரியர்கள்‌ விட்டுவிட்டதிலிருந்து இது தெளிவாக 
தெரிகிறது. ஒரு நவீன வாழ்க்கை வரலாற்று புத்தகத்தில்‌, சிறப்புக்குறிய 
மனிதரின்‌ ஆரம்ப கால வாழ்க்கை, கல்வி மற்றும்‌ அவரது ஆர்வங்கள்‌ 
பற்றின தகவல்களை நாம்‌ எதிர்பார்க்கலாம்‌. இதற்கு எதிராக, சுவிசேஷங்கள்‌ 
பெரும்பாலும்‌ இயேசுவின்‌ கடைசி மூன்று ஆண்டுகளின்‌ வாழ்க்கை பற்றி 
மட்டும்‌ கூறுகின்றன. சிறப்பு கவனம்‌ கடைசி வாரத்திற்கு, சிறப்பாக அவருடைய 
மரணம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்கு கொடுக்கப்பட்டுள்ளது. சுவிசேஷங்கள்‌ 
சில நேரங்களில்‌, “நீண்ட அறிமுகத்துடனான கடைசி வார விவரிப்புகள்‌” 
என விளக்கப்படுகின்றன. ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ கடைசி வார 
சம்பவங்களை அதிக அளவில்‌ வலியுறுத்தியுள்ளார்கள்‌. உதாரணமாக, இந்த 
சம்பவங்கள்‌ மத்தேயுவின்‌ இருபத்தி எட்டு அதிகாரங்களில்‌ கடைசி எட்டு 
அதிகாரங்களை எடுத்துக்கொண்டுள்ளது. மாற்குவின்‌ பதினாறு அதிகாரங்களில்‌ 
ஆறு அதிகாரங்களை எடுத்துக்கொண்டுள்ளது. லூக்காவின்‌ இருபத்தி நான்கு 
அதிகாரங்களில்‌ 26 அதிகாரங்களை எடுத்துக்‌ கொண்டுள்ளது மற்றும்‌ யோவான்‌ 
சுவிசேஷத்தின்‌ இரண்டாவது முழு பகுதியையும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டுள்ளது 
(12-21 அதிகாரங்கள்‌). இயேசுவின்‌ கதையில்‌ எது முக்கியமானது என 
ஆரியர்கள்‌ கருதினார்கள்‌ என்பது தெளிவாயுள்ளது. சுவிசேஷங்களில்‌ ஒன்று 
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மட்டும்‌, லூக்கா, இயேசுவின்‌ குழந்தை பிராயத்தைப்‌ பற்றி கூறுகிறது, மற்றும்‌ 
அதுவும்‌ கூட அவர்‌ பன்னிரண்டு வயதாயிருந்த காலத்தைபற்றின சுறுக்கமான 
குறிப்பாயிருக்கிறது (லூக்கா 2:41-52). மற்றபடி, இயேசுவானவரின்‌ ஆரம்பகால 
வாழ்க்கை (இரண்டு வயதிலிருந்து முப்பது வயது வரை) முழுமையான 
மெளனத்தில்‌ கடந்து சென்றது. 

சுவிசேஷ விவரங்கள்‌ அநேக பதிலளிக்கபடாத கேள்விகளை விட்டுச்‌ 
செல்கின்றன, ஆனால்‌ நம்முடைய ஆர்வத்தை திருப்தி செய்வது அதனுடைய 
நோக்கமல்ல. இயேசுவினுடைய மிகவும்‌ முக்கியமான சத்தியங்களை நமக்குக்‌ 
கூறுவதே அவைகளின்‌ நோக்கமாயிருக்றெது: அவர்‌ யாராக இருந்தார்‌; அவர்‌ 











என்ன செய்தார்‌; மற்றும்‌ அவருடைய வாழ்க்கை, மரணம்‌ உயிர்தக்மெதல்‌ 
எவற்றை சாதித்தன என்பதே. சுவிசேஷ விவரங்கள்‌ இல்லாமல்‌ இயேசுவைப்பற்றி 
நாம்‌ மிகவும்‌ கொஞ்சமே அறிவோம்‌. 


இந்த மூலங்களை நாம்‌ நம்பலாமா? 

சுவிசேஷங்களின்‌ ஆசிரியர்கள்‌ தொடர்பாக, அவர்கள்‌ நம்பகத்தன்மை பற்றி 
கேள்வி எழுறெது (அஞ்ஞான எழுத்தாளர்களான சுயுடோனிஸ்‌ மற்றும்‌ டேசிடஸ்‌ 
ஆகியோரை விட அதிகமாக). ஏனெனில்‌, நாம்‌ இப்போது தனிப்பட்ட விதத்தில்‌ 
கிறிஸ்தவ இலக்கியத்தை பற்றி பேசிக்கொண்டிருக்கிறோம்‌. சுவிசேஷ விவரங்கள்‌ 
நம்புவதற்குறியவைகளா? அவைகள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய துல்லியமான 
வரலாற்று தகவலாக நம்பப்பட முடியுமா? அல்லது அவைகள்‌ பலர்‌ கூறுகிறபடி, 
சிறிதளவே வரலாற்று சிறப்புள்ள அபிப்பிராய பேதமான சமய ஆவணங்களாக 
உள்ளனவா? இந்த பெரிய சிக்கலான கேள்விக்கும்‌ குறிப்பிடத்தக்க வரலாற்று 
ஆசிரியர்கள்‌” பதிலளித்துள்ளனர்‌, ஆனால்‌ இந்த விவாதத்தில்‌ சில முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்த கருத்துக்கள்‌ குறிப்பிடப்படவேண்டும்‌. 

ஏன்‌ பல மக்கள்‌ சுவிசேஷங்களின்‌ நம்பகதன்மை குறித்து கேள்வி 
எழுப்புகின்றனர்‌? இதற்கு பல காரணங்கள்‌ கொடுக்கப்படலாம்‌, ஆனால்‌ இங்கே 
சில முக்கியமானவைகள்‌ கொடுக்கப்படுகின்றன. 

சில்‌ சுவிசேஷங்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களால்‌ எழுதப்பட்டுள்ளன 
என்ற உண்மையால்‌ தொல்லைக்குள்ளாகன்றன!ர்‌. அந்த ஆசிரியர்கள்‌ 
இயேசுவைப்பற்றி எழுதும்போது விஷயத்திற்குரியவர்களாய்‌ இருந்திருக்க 
முடியாது என்ற முடிவுக்கு அவர்கள்‌ வருகின்றனர்‌. அது ஒரு நியாயமான கருத்து 
போல தோன்றலாம்‌, ஆனால்‌ நாம்‌ அதை கூர்ந்து கவனிப்போமாக. மத்தேயு, 
மாற்கு, லூக்கா மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியோர்‌ தாங்கள்‌ இட்டுக்கட்டின அல்லது 
திரித்துக்‌ கூறின கதைகளை யதார்த்தமான வாசகர்கள்‌ நம்பும்படி சம்மதிக்க 
செய்ய முயற்சித்தார்கள்‌ என எண்ணுவது நிச்சயமாக ரத்தமான தரன்‌; 
நினைவில்‌ வையுங்கள்‌, எப்படியிருந்தாலும்‌, நாம்‌ எது ௫7த்கயமானது என்று 
மட்டுமல்ல. நாம்‌ எது 22௯4௪௮ என்றும்‌ கேட்கவேண்டும்‌. சுவிசேஷங்கள்‌ 
நம்மை ஏமாற்றும்‌ முயற்சியாக எழுதப்பட்டது என்பது நிகழக்கூடியதாக 
தெரியவில்லை. 

அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ எழுதினவைகளை தாங்களாகவே யூ௫த்திருப்பார்களானால்‌, 





சுவிசேஷ பதிவுகளின்‌ எழுத்தாளர்கள்‌ இணைத்துள்ள சில கருத்துக்கள்‌ 
ஆச்சரியமானவைகளாக உள்ளன. (1) உதாரணமாக கன்னிகையிடத்தில்‌ 
பிறப்பு கதையை பரிசீலியுங்கள்‌ (மத்தேயு 1 மற்றும்‌ லூக்கா 1 ஆகியவைகளில்‌ 


27 


மட்டும்‌ காணப்படுகிறது). அஞ்ஞானிகளின்‌ புராணங்களில்‌ தேவர்கள்‌ 
மனித பெண்களோடு கூடி வாழ்ந்தார்கள்‌ என்று சொல்லப்படுவதிலிருந்து 
இது விசேஷவிதத்தில்‌ வித்தியாசங்களை உடையதாக இருந்தாலும்‌, 
மேலோட்டமாக பார்க்கும்போது, அபாயகரமான விதத்தில்‌ ஒன்றுபோல 
காணப்படுகிறது; மற்றும்‌ அற்புதவிதமான தாய்மை மற்றும்‌ பிறப்பு என்ற 
கருத்தே பலருக்கு இடறலாக இருக்கிறது. மத்தேயு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகியோர்‌ 
அது தவறானது என்று தெரிந்திருந்தால்‌, அதை ஏன்‌ இணைத்திருப்பார்கள்‌? 
(2) யோவானிடத்தில்‌ இயேசு பெற்றுக்‌ கொண்ட ஞானஸ்நானத்தைப்‌ 
பற்றி என்ன? யோவானுடைய ஞானஸ்நானம்‌, “பாவமன்னிப்புக்கென்று 
மனந்திரும்புதலுக்கேற்ற ஞானஸ்நானம்‌” ஆக இருந்தது (மாற்கு 1:4), புதிய 
ஏற்பாடு இயேசு பாவமற்றவராயிருந்தார்‌ என உறுதியாக கூறிவந்த போதிலும்‌ 
(காணவும்‌ உதாரணமாக 2 கொரிந்தியர்‌ 5:21; எபியெர்‌ 4:15; 1 பேதுரு 2:22). 
அவர்‌ யோவானால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படி வலியுறுத்தினார்‌ (மத்தேயு 3:14, 
15). ஆசிரியர்கள்‌, இன்று வரை கல்வியாளர்கள்‌ மற்றும்‌ இறையியலாளர்களால்‌ 
விவாதிக்கப்பட்டு வரும்‌ பதிலளிப்பதற்கு கடினமான கதைகளை ஏன்‌ 
உருவாக்குவார்கள்‌? (3) அவர்கள்‌ தர்மசங்கடத்தை ஏற்படுத்தக்கூடியவகையில்‌, 
இயேசு யாராக இருந்தார்‌ என்பதை நம்பத்‌ தவறிய சீஷர்கள்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
குங்களுக்குள்‌ அற்ப சண்டைபோட்டுக்‌ கொண்டதைப்‌ பற்றின கதைகளை ஏன்‌ 
இணைத்துள்ளார்கள்‌? இந்த சுவிசேஷங்களின்‌ ஆசிரியர்கள்‌ பிரச்சனைக்குறிய 
மற்றும்‌ மிகவும்‌ தர்மசங்கடமான விளக்கங்களைப்‌ பற்றி நேர்மையானவர்களாக 
இருந்திருந்தால்‌, மற்ற பகுதிகளிலும்‌ அவர்கள்‌ உண்மையைத்தான்‌ கூறுவார்கள்‌ 
என்ற நிகழக்கூடியதை அது விவாதிப்பதில்லையா? 

அவைகள்‌ கிறிஸ்தவர்களால்‌ எழுதப்பட்டதால்‌, இந்த நான்கு சுவிசேஷ 
பதிவுகளும்‌ உண்மையை கூறுவதில்லை என யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ ஏன்‌ 
யூகிக்றொர்‌? இது ஒரு அறிவார்ந்த யூகமல்ல. இது ஒரு வரலாற்று நிகழ்வைப்‌ 
பற்றிய உண்மைகளை கண்டறிவதற்கு, அதில்‌ ஈடுபடாத ஒருவரிடத்தில்‌ 
மற்றும்‌ அந்த பாடத்தில்‌ உண்மையான ஆர்வம்‌ இல்லாத ஒருவரிடத்தில்‌ 
நீங்கள்‌ பேசவேண்டும்‌ என்று கூறுவது போல இருக்கிறது! நீங்கள்‌ யுத்தத்தின்‌ 
முக்கியமான நாளில்‌ ஓமாகா கடற்கறை எப்படியிருந்தது என்று அறிய அல்லது 
செப்டம்பர்‌ 11, 2001ல்‌ உலக வர்த்தக மையம்‌ எப்படி இருந்தது என்பதை அறிந்து 
கொள்ள விரும்பியிருந்தால்‌, அங்கே இல்லாமலிருத்த ஒருவரிடம்‌ பேசுவதினால்‌ 
மட்டுமே உண்மைகளை பெற முடியும்‌ என நீங்கள்‌ யூகிப்பிர்களா? கண்கண்ட 
சாட்சிகளிடம்‌ அல்லது கண்கண்ட சாட்சிகளிடம்‌ பேசினவர்களிடத்தில்‌ 
ஆலோசிப்பது என்பது அதிக அர்த்தத்தை கொடுப்பதாக இராதா? நாம்‌ இதைத்‌ 
தான்‌ சுவிசேஷங்களில்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. 

கிலா இயேசுவினுடைய வாழ்க்கையின்‌ நிகழ்வுகள்‌ ம்ற்றும்‌ அவைகள்‌ 
எழுதப்பட்ட காலம்‌ இவுற்றிக்கான இடைவெளியின்‌. 57ம்‌ 
சுவிசேஷங்கனின்‌ அல்லியதன்மை ப்ற்றி கேள்வி எழுப்புவது இன்னொரு 
ரணமாக இருக்கிறத. பெரும்பாலான கல்வியாளர்கள்‌, மிக முன்னதாக, 
அவைகள்‌ இயேசுவின்‌ காலத்திலிருந்து நாற்பது முதல்‌ எழுபது ஆண்டுகள்‌ 
கழித்து எழுதப்பட்டன என நம்புகிறார்கள்‌ (இ.பி. 70-100, சில கல்வியாளர்கள்‌ 
முப்பது ஆண்டுகளுக்கு முன்னதாக இதன்‌ தேதி இருந்திருக்கலாம்‌ என 
வாதிடுவார்கள்‌). அங்கே இடைவேளை காலத்தில்‌ கதையில்‌ பரிசீலிக்கத்தக்க 
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அளவு “அபிவிருத்தி/மாற்றம்‌” ஏற்பட்டிருக்கக்‌ கூடும்‌ என சந்தேகப்‌ பேர்வழிகள்‌ 
கூறுகின்றனர்‌ அதன்‌ விளைவாக, இயேசுவைப்‌ பற்றி வரலாற்று ரீதியான 
உண்மையான ஒரு காட்சி அமையாமல்‌, அதிக அளவில்‌ புராணரீதியான ஒரு 
காட்சி அமைந்திருக்கும்‌ என அவர்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌.” 

பண்டை காலத்திலிருந்து வேறு எந்த எழுத்தாக்கங்களுக்கும்‌ பொருத்தி 
பார்த்திராத, ஒரு தர அளவு சுவிசேஷங்களுக்கு பொருத்தி பார்க்கப்படுகிறது. 
ஜூலியஸ்‌ சீசர்‌ அல்லது வேறு பிரபலமான நபர்கள்‌ பற்றிய பண்டைய 
வரலாறுகளைப்‌ பற்றி எவரும்கேள்வி எழுப்புவதாக தெரியவில்லை, இருப்பினும்‌, 
அவர்கள்‌ கதைகளைப்‌ பற்றிக்‌ கூறும்‌ ஆவணங்கள்‌ எழுதப்பட்டதற்கும்‌ நடந்த 
சம்பவங்களுக்கும்‌ இடையில்‌ சுவிசேஷங்களில்‌ எந்த அளவு கால இடைவெளி 
ஏற்பட்டதோ அந்த அளவு இடைவெளி ஏற்பட்டுள்ளது. இவை நீங்கலாக, 
சுவிசேஷங்களை விட இன்னும்‌ நெருங்கிய காலத்து எழுத்து மூலங்கள்‌ நமக்கு 
உள்ளன. அவை சுவிசேஷங்களிலுள்ள பெரும்பாலானவற்றை உறுதிப்படுத்தும்‌ 
அப்போஸ்தலனாகிய பவுலின்‌ நிருபங்கள்‌. பவுல்‌ முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ கடைசி 
நாற்பதுகளில்‌ தமது நிருபங்களை எழுத துவங்கினார்‌, ஆகவே அவருடைய 





நிருபங்கள்‌ முன்னதாக எழுதப்பட்ட சுவிசேஷங்களைவிட ஏறக்குறைய 
இருபது ஆண்டுகளுக்கு முன்னதாக எழுதப்பட்டவைகளாக இருக்கின்றன. 
அவார்‌, மக்கள்‌ இயேசுவின்‌ தெய்வீக தன்மை, அவருடைய மரணம்‌ 
மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதலை விசுவாசித்தார்கள்‌ என்பதை உறுதிப்படுத்தினார்‌. 
கதையில்‌ கூடுதல்‌ விபரங்கள்‌ சேர்க்கப்பட்டிருந்தால்‌, பின்னர்‌ அது நாற்பது 
ஆண்டுகளுக்கும்‌ குறைவான காலத்தில்‌ சம்பவித்தது. அப்படியானால்‌, 
இயேசுவை கண்ட மற்றும்‌ கேட்ட மக்கள்‌ அப்போது உயிரோடிருந்தார்கள்‌ என 
பொருள்படும்‌. பவுல்‌, மத்தேயு, மாற்கு, லூக்கா மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியோர்‌ 
சொன்னவைகள்‌ தவறாக இருந்திருக்குமானால்‌, சத்தியத்திற்கு கண்கண்ட 
காட்சிகளாயிருந்தவர்களை இணங்க செய்வதில்‌ அவர்கள்‌ கடினமான காலத்தை 
உடையவர்களாயிருந்திருப்பார்கள்‌!” 

சிலர்‌ சுவிசேஷங்களனின்‌ நம்பகத்‌ தன்மை புற்று? “சுவிசேஷ பிரில்‌ 
வித்தியாசங்கள்‌ இல்லையா?” என கேள்வி எழும்புக்றணர. “வித்தியாசம்‌/ 
முரண்பாடு” என்பதற்கு அவர்கள்‌ என்ன பொருள்‌ கொள்கிறார்கள்‌ என்பதை 
பொருத்து பதில்‌ அமைகிறது. பெரும்பாலான நேரங்களில்‌, இயேசுவின்‌ 
வார்த்தைகளை இரண்டு சுவிசேஷங்கள்‌ வித்தியாசமாக பதியவைக்கின்றன, 
ஆனால்‌ அது ஆசிரியர்கள்‌ இழிவான முறையில்‌ மொழிபிறழாமல்‌ எழுத வேண்டும்‌ 
என ஒருவர்‌ இன்னொருவருடைய வார்த்தைகளை பார்த்து எழுதவில்லை 
என்பதையே காட்டுகிறது. (நான்கு பேரும்‌ ஒவ்வொரு விவரிப்பிலும்‌ ஒத்துப்‌ 
போயிருந்தால்‌, அத சந்தேகத்தை எழுப்பாதா?) 

சுவிசேஷங்களில்‌ கேட்கப்படும்‌ சில வரலாற்று கேள்விகள்‌ 
சுலபமாக விளக்கப்படக்கூடியவைகள்‌ அல்ல. உதாரணமாக, லூக்கா 2:2, இயேசு 
பெத்லகேமில்‌ பிறந்தார்‌ என கூறியுள்ளது (அவருடைய பெற்றோரின்‌ சொந்த 
நகரமாகிய நாசரேத்துக்கு பதிலாக), சிரேனியு என்பவன்‌ சீரியா நாட்டிலே 
தேசாதிபதியாயிருந்த நாட்களில்‌ எடுக்கப்பட்ட ஒரு மக்கள்‌ குடிமைப்‌ 
பதிவு காரணமாக இப்படி நடந்தது. எப்படியிருப்பினும்‌, ஜோஸிபஸின்‌ 
கூற்றுப்படி சிரேனியு ஒரு பிற்காலத்திலே (இ.பி. 6-9) தேசாதிபதியாக 
இருந்தார்‌ மற்றும்‌ மக்கள்‌ குடிமைப்‌ பதிவுக்கு அப்போது உத்தரவிட்டார்‌.” 
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லூக்காவைபோன்ற ஒரு வரலாற்று ஆசிரியர்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு தவறை 
செய்வது விநோதமாக இருக்கும்‌, ஆகவே சிலர்‌ சிரேனியு சற்று முந்தின 
காலத்தில்‌ சீரியாவின்‌ தேசாதிபதியாக பணியாற்றினார்‌ என்ற ஆலோசனையை 
முன்‌ வைக்கின்றனர்‌; ஆனால்‌ இதற்கான சான்று முழுமையற்றதாக இருக்கிறது. 
இப்படிப்பட்ட “வித்தியாசங்கள்‌” (இது நமக்கு கிடைத்திருக்கிற வரலாற்று 
குகவல்களுக்கு அப்பால்‌ முழுமையான, செல்லுபடியாகக்‌ கூடிய விளக்கங்களை 
உடையதாக இருக்கலாம்‌) எந்த விதத்திலும்‌ இயேசு யாராக இருந்தார்‌ மற்றும்‌ 
பூமியில்‌ இருந்தபோது அவர்‌ என்ன செய்தார்‌ என்ற சுவிசேஷங்களின்‌ செய்தியில்‌ 
எந்தவித பாதிப்பையும்‌ ஏற்படுத்துவது இல்லை. சுவிசேஷங்களின்‌ நம்பகதன்மை 
குறித்த கேள்விகளை ஆட்சேபனைகளாக எழுப்பும்‌ மக்கள்‌, அவைகளுக்கு 
எதிராக சொல்வதற்கு எதுவும்‌ இல்லாததால்‌ இப்படி செய்கிறார்கள்‌ என்பதே 
உண்மையாயிருக்கிறது. 

சுவிசேஷங்களின்‌ நம்பகத்தன்மைக்கு எதிரான ஆட்‌ சேபனைகள்‌, 
DGISWDTE புிசோதனை DFU CLS, purus DGD 
மற்றும்‌ உண்மைக்கு IGBTS ysis YL Ad Dunig Ens. 
அதில்‌ ஒரு யூகமானது, ஆரம்ப கால கிறிஸ்தவர்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய எல்லா 
(அல்லது பெரும்பாலான) கதை உருவாக்கப்பட்டது என்பதை அறிந்திருந்தார்கள்‌ 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அதை ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌ மற்றும்‌ அதின்‌ பிறகு அதின்‌ 
உண்மைதன்மையை மற்றவர்களும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்படி அவர்கள்‌ இணங்கச்‌ 
செய்தார்கள்‌ என்பதாகும்‌. இன்னொரு யூகமானது, அவர்கள்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
மற்றும்‌ இதர சபை தலைவர்களால்‌ ஏமாற்றப்பட்டிருந்தார்கள்‌ என்பதாகும்‌. 
அவர்கள்‌ மிகவும்‌ ஏமாளிகளாக அல்லது மிகவும்‌ நேர்மையற்றவர்களாக 
இருந்தார்கள்‌ என்று மக்கள்‌ ஏன்‌ யூகிக்கவேண்டும்‌? இது மற்றபடி நாம்‌ 
அவர்களைப்‌ பற்றி அறிந்துள்ளதற்கு பொருந்தாததாக இருக்கிறது. பிளினி 
என்பவர்‌ அவர்களுடைய உயர்ந்த ஒழுக்க வாழ்க்கை பற்றி கூறியதையும்‌ மற்றும்‌ 
யோவான்‌ தவிர, மற்ற எல்லா அப்போஸ்தலர்களும்‌ இயேசுவை தேவனுடைய 
குமாரன்‌ என்றும்‌, அவர்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டு மரித்தார்‌ என்றும்‌ 
மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தார்‌ என்றும்‌ பிரசங்கித்ததற்காக சிரச்சேதம்‌ 
செய்து கொல்லப்பட்டனர்‌ என்று கூறியதையும்‌ நினைவில்‌ வையுங்கள்‌. 





சந்தேக போர்வழிகளின்‌ கூற்றுப்படி, அவர்கள்‌ ஒரு பொய்யை பிரசங்கித்ததை 
அறிந்திருந்தார்கள்‌. அத ஏத அளவு நிகழ சாத்தியமானகாய்‌ இருக்கிறது? 

நான்கு சுவிசேஷங்களின்‌ பதிவுகளை குறித்து சிலர்‌ சந்தேகிப்பதற்கான 
காரணங்களை ஆராயும்‌ வேளையில்‌, நாம்‌ ஒரு உண்மையை அங்கீகரிக்க 
வேண்டும்‌: சில மக்கள்‌ இயற்கைக்கு மேம்பட்ட அல்லது அற்புதவிதமான எந்த 
ஒரு காரியத்தையும்‌ குறித்து முரண்பட்ட கருத்து உடையவர்களாயிருக்கிறார்கள்‌. 
இப்படிப்பட்ட எதுவும்‌ உண்மையாயிருக்க முடியாது என்ற முடிவுக்கு 
ஏற்கெனவே அவர்கள்‌ வந்து விட்டார்கள்‌; ஆகவே அவர்கள்‌ இயேசுவை 
தேவனுடைய தெய்வீக குமாரனாக வாசிக்கும்போது மற்றும்‌ அவருடைய 
அற்புதங்களை வாசிக்கும்போது, இது உண்மையாயிருக்க முடியாது என்ற 
யூகத்திற்கு தானாக வந்து விடுகிறார்கள்‌ மற்றும்‌ இதற்கு மாற்றான விளக்கங்களை 
தேட ஆரம்பித்து விடுகிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ நம்பாமலிருப்பதற்கு முடிவெடுத்து 
விட்டார்கள்‌. 
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புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எஞ்சிய பகுதியிலிருந்து 
நாம்‌ என்ன கற்றுக்‌ கொள்ள முடியும்‌? 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ நான்கு சுவிசேஷங்களும்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய தகவல்‌ 
களைப்‌ பெற அதிக முக்கியமானவைகளாக இருக்கின்றன. இருப்பினும்‌, புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ எஞ்சிய பகுதியும்‌ அவரைப்‌ பற்றி தகவல்‌ தருகிறது என்பதை நாம்‌ 
கவனிக்க தவறிவிடக்கூடாது. 

பவுலுடைய நிருபங்கள்‌ மிகவும்‌ முக்கியமானவைகளாக இருக்கின்றன. 
பவுல்‌ எழுதின பதிமூன்று நிருபங்களும்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உள்‌ அடங்கியுள்ளன. 
இந்த நிருபங்கள்‌ ஏறக்குறைய கி.பி. 49 முதல்‌ கி.பி. 65 வரையுள்ள 
தேதியை உடையவைகளாக இருக்கின்றன. மேலே குறிப்பிட்டபடி, 
சுவிசேஷங்களின்‌ வழக்கமான தேஇயிடுதலின்‌ அடிப்படையில்‌ (பொதுவாக 
கி.பி. 50-100), பவுலுடைய எல்லா நிருபங்களும்‌ எந்த சுவிசேஷே புத்தகங்களும்‌ 
எழுதப்படுவதற்கு முன்பாக எழுதப்பட்டிருக்கலாம்‌ என பொருள்படுகிறது. 
புதிய ஏற்பாடானது கருத்துரீதியாக/தர்க்காரீதியாக - கால கிரமத்தின்படியல்ல 
- அமைக்கப்பட்டுள்ளது. சுவிசேஷங்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ முதலில்‌ 
எழுதப்பட்ட புத்தகங்கள்‌ என்பதற்காக அவை முதலில்‌ வைக்கப்படவில்லை, 
ஆனால்‌ அவைகளில்‌ உள்ள கதை பிற புதிய ஏற்பாட்டு ஆவணங்களிலும்‌ 
எடுத்துரைக்கப்பட்டுள்ளது. 

அவருடைய கடிதங்கள்‌ உபதேசங்களாக மற்றும்‌ “பிரச்சனைகளை 
தர்க்கக்கூடிய”” ஆவணங்களாக இருந்தன என்பதால்‌, பவுல்‌ இயேசுவின்‌ 
கதையை குறித்து பெரிய அளவில்‌ கூறவில்லை. அவர்‌ அவருடைய வாசகர்கள்‌ 
ஏற்கெனவே அதை அறிந்திருந்தார்கள்‌ என யூகித்தார்‌, ஆனால்‌ அவருடைய 
எழுத்துக்கள்‌ பொதுவாக கிறிஸ்தவர்கள்‌ மத்தியில்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி என்ன 
அறியப்பட்டிருந்தது மற்றும்‌ என்ன விசுவாசிக்கப்பட்டது மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ 
சொந்த வாழ்வு பற்றி இருபதிலிருந்து முப்பது ஆண்டுகளுக்குள்‌ அவர்கள்‌ என்ன 
அறிந்திருந்தார்கள்‌ என்பதை யூதித்தார்‌. 

பவுல்‌ தனது நிருபங்களை இயேசுவின்‌ வாழ்வின்‌ சம்பவங்கள்‌ பற்றிய 
குறிப்புகளால்‌ அல்லது அவருடைய உபதேச மேற்கோள்களால்‌ நிரப்ப 
விரும்பவில்லை, அதே நேரத்தில்‌ அவைகளைப்‌ பற்றி அறியாதவராகவோ 
அல்லது அமைதியானவராகவோ அவர்‌ இருக்கவில்லை. உதாரணமாக, பவுல்‌, 
இயேசு ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியிலிருந்து வந்தார்‌ என்றும்‌ (கலாத்தியர்‌ 3:16) - அவர்‌ 
ஒரு “குமாரன்‌” (அதாவது தாவீதின்‌ சந்ததியில்‌ பிறந்தார்‌) என்றும்‌ (ரோமர்‌ 1:3), 
மற்றும்‌ “ஒரு ஸ்திரியினிடத்தில்‌ பிறந்தவர்‌” என்றும்‌ குறிப்பிட்டார்‌. இயேசு 
யூதருடைய பிரமாணத்தின்‌ கழ்‌ வாழ்ந்தார்‌ (கலாத்தியர்‌ 4:4) மற்றும்‌ அவர்‌ 
சகல விதமான ஜனங்களையும்‌ ஏற்றுக்கொண்டார்‌ (ரோமர்‌ 15:5-7), தாழ்மை 
மற்றும்‌ சேவையின்‌ வாழ்க்கை வாழ்ந்தார்‌ (பிலிப்பியர்‌ 2:7, 8) என்பதை 
அவர்‌ காண்பித்தார்‌. இயேசு, யாக்கோபு என்ற பெயரில்‌ ஒரு சகோதரரையும்‌ 











மற்றும்‌ பிற சகோதரர்களையும்‌ உடையவராக இருந்தார்‌ என்பதை பவுல்‌ 
பதிவு செய்தார்‌ (கலாத்தியர்‌ 1:19; 1 கொரிந்தியர்‌ 9:5). அவர்‌, இயேசு 
எவ்விதமாக தவறாக நடத்தப்பட்டார்‌ மற்றும்‌ அவமானப்படுத்தப்பட்டார்‌ 
(ரோமர்‌ 15:3) என்பதையும்‌ மற்றும்‌ தான்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கப்பட்ட அன்று 
இரவு எவ்விதமாக அவர்‌ கர்த்தருடைய பந்தியை ஏற்படுத்தினார்‌ என்பதையும்‌ 
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கூறியுள்ளார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 11:2, 23-25). மேலும்‌ அவர்‌, இயேசு பிலாத்து 
முன்‌ தோன்றினார்‌ என்றும்‌ (1 தீமோத்தேயு 6:13); யூதேயாவிலிருந்த 
யூதூர்கள்‌அவருடைய மரணத்தில்‌ பங்கேற்றார்கள்‌ என்றும்‌ (1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 





2;14, 15); மற்றும்‌ அவர்‌ அடக்கம்பண்ணப்பட்டு, மூன்றாம்‌ நாளில்‌ 
உயிர்த்தெழுந்து, பின்னர்‌, அநேகந்தரம்‌ உயிர்ததெழுந்தவராக காணப்பட்டார்‌ 
என்றும்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 15:4-8) தொடர்ந்து கூறினார்‌. இந்த விளக்கங்கள்‌ 
தற்செயலாக கூறப்பட்ட வைகள்‌ - அதாவது பவுல்‌ வேண்டுமென்றே இயேசுவின்‌ 
கதையை திரும்ப சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. இது அவர்‌ எழுதினதைவிட, 
அதிகமாக அறிந்திருந்தார்‌ என்பதை உணர்த்துகிறது, ஆனால்‌, அதிகமாக 
சொல்வதற்கான அவசியத்தை அவர்‌ காணவில்லை. இந்த எல்லா விபரங்களும்‌ 
(பிற்பாடு) சுவிசேஷங்களில்‌ எந்த ஒரு மிகைப்படுத்துகுல்‌ அல்லது திரித்து கூறுதல்‌ 
இல்லாமல்‌ உறுதி செய்யப்பட்டுள்ளன. 

இயேசுவின்‌ வாழ்க்கை பற்றிய தன்‌ அறிவை விளங்கப்பண்ணினதற்கும்‌ 
கூடுதலாக, பவுல்‌ இயேசுவின்‌ எல்லா உபதேசங்களையும்‌ அறிந்திராவிட்டாலும்‌, 
பல உபதேசங்களைப்‌ பற்றி அறிந்திருந்தார்‌. நாம்‌ முன்னதாக கர்த்தருடைய 
பந்தி தொடர்பான இயேசுவின்‌ வார்த்தைகளை அவர்‌ குறிப்பிட்டிருந்ததை 
கூறியிருந்தோம்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 11:23-25; காணவும்‌ மத்தேயு 26:26-29). 
மேலும்‌ பவுல்‌, விவாகரத்து மற்றும்‌ மறு மணம்‌ பற்றிய இயேசுவின்‌ 
உபதேசங்களை அறிந்திருந்தார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 7:10, 11; காணவும்‌ 
மாற்கு 10:2-12). அவர்‌, வேலையாள்‌ கூலிக்கு பாத்திரனாயிருக்கிறான்‌ என்ற 





அவருடைய உபதேசத்தை மேற்கோள்‌ காட்டினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 9:14; 
காணவும்‌ மத்தேயு 10:10) மற்றும்‌ எல்லா வகை உணவும்‌ சுத்தமானதுதான்‌ 
என்ற இயேசுவின்‌ கருத்தையும்‌ அவர்‌ திரும்ப திரும்ப கூறினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 
10:27; காணவும்‌ மாற்கு 7:18-20). இயேசுவானவர்‌ வரி செலுத்துதலைப்‌ பற்றி 
என்ன போதித்தாரோ, அதின்‌ அடிப்படையிலேயே பவுல்‌ தனது உபதேசத்தை 





அமைத்தார்‌ (ரோமர்‌ 13:7; காணவும்‌ லூக்கா 20:25); அவர்‌, இயேசுவின்‌ 
முன்னறிவிக்க இயலாத வருகையை அது, “இரவிலே திருடன்‌ வருகிறவிதமாய்‌” 
இருக்கும்‌ என்ற காட்சியாக வரைந்தார்‌ (1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 5:2-5; காணவும்‌ 
மத்தேயு 24:36-44); மற்றும்‌ அவர்‌ இயேசுவினுடைய மலைப்‌ பிரசங்க நெறிமுறை 
உபதேசங்கள்‌ பலவற்றையும்‌ எதிரொலித்தார்‌ (ரோமர்‌ 12:9-13:10; காணவும்‌ 
மத்தேயு 5:43-7:12). 

அப்படியானால்‌, பவுல்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி அதிகம்‌ அறியாதிருந்தார்‌ 
என்று கூறுவது, சம்மந்தப்பட்டவர்‌ பவுலைப்‌ பற்றி அதிகம்‌ அறியாதிருந்தார்‌ 
என்பதை ஒப்புக்கொள்வதாகும்‌! பவுலுடைய எழுத்துக்கள்‌ தொடர்பான 
பெரும்பாலான குறிப்புகள்‌, எவராலும்‌ நூலின்‌அதிகாரம்‌ சர்ச்சைக்கு 
உட்படுத்தப்படாத கடிதங்களிலிருந்து வந்துள்ளன. பவுல்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய 
தகவல்‌ களஞ்சியத்திற்கு ஒன்றும்‌ சேர்க்கவில்லை, அவர்‌ எவைகளை கூறினாரோ, 
அவைகள்‌, சுவிசேஷங்களில்‌ திரும்ப திரும்ப கூறப்பட்டுள்ளன; ஆனால்‌ அவர்‌ 
அந்த பிற்கால எழுத்துக்களில்‌ எவைகள்‌ கூறப்பட்டுள்ளனவோ, அவைகள்‌ 
ஏற்கெனவே கிறிஸ்தவர்கள்‌ பொதுவாக அறிந்திருந்த விஷயங்களாயிருந்தன 
என்பதை உறுதிப்படுத்தினார்‌. 

சில வேளைகளில்‌ மக்கள்‌, “பவுல்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி எப்படி அறிந்து 
கொண்டார்‌?” அவர்‌, அவரோடு பயணம்‌ செய்து மற்றும்‌ அவரை நேரில்‌ 
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அறிந்திருந்த அந்த “பன்னிரண்டு பேரில்‌ ஒருவராக இருக்கவில்லையே” என 
வினவுகின்றனர்‌. (குறைந்த பட்சம்‌ நேரடி தொடர்பு இருந்தது என்பதற்கான 
ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ நமக்கு இல்லை. வரலாற்று ரீதியாக அப்படிப்பட்டது 
சாத்தியமில்லாதது அல்ல, ஏனெனில்‌, இயேசு மற்றும்‌ பவுல்‌ ஆகியோர்‌ 
சம காலத்தை சேர்ந்தவர்களாக இருந்தார்கள்‌.) பவுலுடைய தகவல்கள்‌ 
சாத்தியமான மூன்று மூலங்களில்‌ இருந்து வந்தன. (1) பவுல்‌, கலாத்தியர்‌ 1:18, 
19 இல்‌ இயேசுவுக்கு கண்கண்ட சாட்கெளாயிருந்தவர்களோடு, குறிப்பாக, 
டேதுரு மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ சகோதரராகிய யாக்கோபு ஆகியோரோடு தனக்கு 
நேரடி தொடர்பு ஏற்பட்டிருந்ததாக கூறினார்‌. நிச்சயமாக, அப்படிப்பட்ட ஒரு 
சந்தர்ப்பத்தில்‌ இயேசு எவைகளை செய்தார்‌ மற்றும்‌ எவைகளை போதித்தார்‌ 
என்பது அவர்கள்‌ விவாதித்தவைகளில்‌ முக்கியமான ஒரு தலைப்பாக 
இருந்திருக்கும்‌. (2) சுவிசேஷங்கள்‌ எழுதப்படுவதற்கு முன்பு, இயேசுவானவர்‌ 
மற்றும்‌ அவருடைய உபதேசங்களைப்‌ பற்றிய கதைகள்‌ வாய்மொழியாக (வாய்‌ 
மொழி பாரம்பரியம்‌) பரவியிருந்தது. புதிதாக மனமாறிய ஒவ்வொருவருக்கும்‌ 
இந்த பாரம்பரியம்‌ ஆசிரியருக்கு எந்த அளவு தெரிந்திருந்ததோ அந்த 
அளவு போதிக்கப்பட்டிருந்தது; பவுல்‌ இதற்கு விதிவிலக்காக இருந்திருக்க 
மாட்டார்‌. (3) பவுல்‌ தாமே சுவிசேஷத்தை தெய்வீக வெளிப்பாட்டால்‌ 





பெற்றுக்‌ கொண்டதாகவும்‌, மனித இடை தொடர்பாளர்களால்‌ அதைப்‌ 
பெற்றிருக்கவில்லை எனவும்‌ உரிமை கோரினார்‌ (கலாத்தியர்‌ 1:11, 12, 
16; 1 கொரிந்தியர்‌ 11:23; 15:3). எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ இந்த விதத்தில்‌ 
கற்றுக்கொண்டார்‌ என்பது அதின்‌ பொருள்‌ அல்ல, முன்பு குறிப்பிடப்பட்ட 
அவருடைய தகவலுக்கான இரண்டு மூலங்களை அது நீக்கிபோடுவதும்‌ 
இல்லை. இது அவருடைய முக்கியமான செய்தி தேவனிடத்திலிருந்து தனக்கு 
நேரடியாக கிடைத்தது என்று அவர்‌ கருதியதாக ஒரு ஆலோசனையை முன்‌ 
வைக்கிறது. பவுல்‌ தெய்வீக வெளிப்பாட்டை பெற்றார்‌ என்ற சாத்தியக்கூற்றை 
ஒருவர்‌ நிராகரித்தாலும்‌, பவுல்‌ தான்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி கூறிய சத்தியங்களை 
கற்றுக்கொள்ள அவர்‌ போதுமான சந்தர்ப்பம்‌ உடையவராக இருந்தார்‌. 

பவுல்‌, முதன்‌ முதலாவதாக எழுதியுள்ளது, இயேசுவைப்‌ பற்றிய 
தகவல்களுக்கான புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மிக முக்கியமான மூலமாக உள்ளது, 
சுவிசேஷ பதிவுகளின்‌ ஆசிரியர்கள்‌ நீங்கலாக, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ இதர 
அசிரியா்களும்‌ இயேசுவுக்கு முக்கியமான சாட்சிகளாயிருக்கிறார்கள்‌. பேதுரு, 
யோவான்‌ மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோர்‌ இயேசுவோடு நேரடித்தொடர்பில்‌ 
இருந்தவர்களாவர்‌. லூக்காவினால்‌ எழுதப்பட்ட அப்போஸ்தலர்‌ நடபடிகள்‌ 
கிறிஸ்துவால்‌ நிறுவப்பட்ட அவருடைய சபையின்‌ கிட்டத்தட்ட முதல்‌ 
முப்பது ஆண்டுகள்‌ செயல்பாடுகளை விவரிக்கிறது. (இது வரலாற்று 
ரீதியாக கவனிக்கப்படவேண்டும்‌.) இந்த ஒவ்வொரு நிருபங்களும்‌/பதிவுகளும்‌ 
தனித்தன்மை வாய்ந்தவைகள்‌, அவைகள்‌ அனைத்தும்‌ நசரேயனாகிய இயேசு 
என்று அறியப்பட்ட வரின்‌ மெய்த்தன்மைக்கு சான்று அளிக்கின்றன. 





இறுதி வார்த்தை 
இந்த வரலாற்று உண்மை நமக்கு கிடைத்திருக்கிறது: புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
காணப்படும்‌ நான்கு சுவிசேஷ புத்தகங்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய 
குகவல்களுக்கான நம்முடைய பிரதான மூலங்களாக உள்ளன. அவைகளை 
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நாம்‌ நம்பாவிட்டால்‌, பின்னர்‌ நாம்‌ இயேசுவைக்‌ குறித்து சிறிகளவே அறிந்து 
கொள்ள முடியும்‌. அவைகள்‌ நம்பிக்கைக்கு உரியவைகளானால்‌, அவ்வாறே 
அவை காணப்படுகறபடியால்‌. அப்போது இயேசுவைப்‌ பற்றி நாம்‌ விரும்புகிற 
அளவு அறிந்துகொள்ளாவிட்டாலும்‌, அதிகமாக அறிந்து கொள்ள முடியும்‌. 
கூடுதல்‌ மூலங்கள்‌ பயனுள்ளவைகள்‌, ஏனெனில்‌ அவைகள்‌ இயேசு வாழ்ந்தார்‌ 
என்பதையும்‌, மற்றும்‌ சுவிசேஷங்களில்‌ காணப்படும்‌ கதைக்கான அவசியமான 
புறக்குறிப்பையும்‌ சோதித்து, உறுதி செய்கின்றன. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எஞ்சிய 
பகுதி கூட, இயேசுவைப்‌ பற்றி நமது தகவல்‌ திரட்டோடு புதிதாக எதையும்‌ 
கூட்டுவதில்லை, ஆனால்‌ அவைகள்‌, மற்ற ஆசிரியர்கள்‌, சுவிசேஷங்களுக்கு 
முன்பு எழுதினவர்கள்‌ அதே காரியங்களை விசுவாசித்தார்கள்‌ மற்றும்‌ 
போதித்தார்கள்‌ என்பதை காட்டுகிறது. 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ நான்கு மடங்கு பதிவுகள்‌ நமக்கு கொடுக்கப்பட்டுள்ளன. 
இது உண்மையிலேயே நம்மை மிகவும்‌ உணர்த்துகிற பதிவாக இருக்கிறது. 
என்னுடைய வார்த்தையை அதற்காக எடுத்து கொள்ள வேண்டாம்‌. நீங்கள்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பதிவுகளை உங்களுக்காக வாசித்துப்‌ பாருங்கள்‌! 





குறிப்புகள்‌ 

IGraham N. Stanton, The Gospels and Jesus (New York: Oxford University Press, 
1989), 60-61. “கூடுதல்‌ தகவல்கள்‌ F. F. Bruce, The New Testament Documents: Are They 
Reliable? 6th ed. (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1981) மற்றும்‌ 
Paul Barnett, Is the New Testament Reliable? rev. ed. (Downers Grove, IIl.: InterVarsity, 
2003) லும்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளன. பிரிட்டனை சேர்ந்த புதிய ஏற்பாடு அறிஞர்‌ ]. 
ற. G. Dun என்பவர்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி செய்தி உண்மையில்‌ வாய்மொழியாகவே 
இருந்தது, ஆவணங்களில்‌ பொதிந்திருக்கவில்லை. இயேசுவைப்‌ பற்றிய வாய்மொழி 
பாரம்பரியத்தின்‌ (அது அழைக்கப்படுகிறபடி) செயல்பாட்டை ஆவணப்பதிவுகளைவிட 
குறைவாக சார்ந்திருக்க தக்கவைகள்‌ என நாம்‌ யூகிக்கக்‌ கூடாது என்பதை நினைவில்‌ 
வைக்க வேண்டும்‌ என அவர்‌ வாதிடுகிறார்‌. இந்த அங்ககோரம்‌ நிகழ்வுகள்‌ மற்றும்‌ அது 
எழுதப்பட்டது ஆதிய இவற்றிக்கு இடையிலான இடைவெளியை குறைக்கிறது. மேலும்‌ 
எழுதப்பட்ட பதிவுகள்‌, வாய்மொழி பாரம்பரியத்தை சார்ந்திருந்தது. 1. D. G. Dunn, 4 New 
Perspective on Jesus: What the Quest for the Historical Jesus Missed (Grand Rapids, Mich.: Baker 
Academic, 2005), 35-56, 79-125. “சில அறிஞர்கள்‌ பவுலுடைய எழுத்துக்களை 50களில்‌ 
வைத்தார்கள்‌. “சுவிசேஷங்களின்‌ நம்பகத்‌ தன்மை குறித்து வே R. Habermas என்பவரின்‌ 
“Why I Believe the New Testament Is Historically Reliable,” in N. L. Geisler and P. K. Hoffman, 
eds., Why [Am a Christian: Leading Thinkers Explain Why They Believe, rev. and exp. ed. (Grand 
Rapids, Mich.: Baker Books, 2006), 161-74 இவற்றில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. £]osephus, Antiquities 
18:1. 
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4 
இயசு எப்போது, எங்கே, 
மற்றும்‌ எவ்விதம்‌ வாழ்ந்தார்‌? 


சுவிசேஷங்களில்‌ இயேசுவின்‌ கதை, “முன்னொரு காலத்தில்‌, இயேசு 
என்னும்‌ பெயரில்‌ ஒரு மனிதர்‌ இருந்தார்‌” என்று துவங்குவதில்லை. ஒரு 
காலத்தில்‌ மற்றும்‌ ஒரு இடத்தில்‌ மெய்யாகவே வாழ்ந்த ஒருவர்‌ என்று 
சிந்திப்பதற்கு பதிலாக; அநேக மக்கள்‌ அவரைப்‌ பற்றி இவ்விதமாகத்‌ தான்‌ 
சிந்திப்பதாக தோன்றுகிறது. ஆனால்‌ சுவிசேஷங்கள்‌ இதை சொல்வதில்லை. 
இயேசுவின்‌ வரலாற்று ரீதியான மற்றும்‌ ஊழியம்‌ பற்றி லூக்காவின்‌ மனதில்‌ 
பதியவைக்கும்‌ வலியுறுத்தலை கவனியுங்கள்‌: 





தியேரியுராயன்‌ ராஜ்யபாரம்பண்ணின பதினைந்தாம்‌ வருஷத்திலே, 
பொந்தியுபிலாத்து யூதேயாவுக்குத்‌ தேசாதிபதியாயும்‌, ஏரோது காற்பங்கு 
தேசமாகிய கலிலேயாவுக்கு அதிபதியாயும்‌, அவன்‌ சகோதரனாகிய பிலிப்பு 
காற்பங்கு தேசமாயெ இந்துரேயாவுக்கும்‌ திராகொனித்தி நாட்டிற்கும்‌ 
அதிபதியாயும்‌, லிசானியா காற்பங்கு தேசமாகிய அபிலேனுக்கு 
அதிபதியாயும்‌, அன்னாவும்‌ காய்பாவும்‌ பிரதான ஆசாரியராயும்‌ இருந்த 
காலத்தில்‌ வனாந்தரத்திலே சகரியாவின்‌ குமாரனாகிய யோவானுக்கு 
தேவனுடைய வார்த்தை உண்டாயிற்று லூக்கா 3:1, 2). 


லூக்கா ரோம அரசர்‌, யூதேயாவின்‌ ஆளுநர்‌, பாலஸ்தீனத்தின்‌ பல்வேறு 
பகுதிகளின்‌ காற்பங்கு அதிபதிகள்‌ மற்றும்‌ யோவான்‌ மற்றும்‌ இயேசுவானவர்‌ 
ஆகியோர்‌ தங்கள்‌ பொது ஊழியங்களை துவங்கின நாட்களில்‌ யூதர்களின்‌ 
பிரதான ஆசாரியர்களையும்‌ பெயர்‌ குறிப்பிட்டு அழைத்துள்ளார்‌. அதுபோலவே 
மத்தேயு, “ஏரோது ராஜாவின்‌ நாட்களில்‌?” இயேசு யூதேயாவிலுள்ள 
பெத்லகேமிலே பிறந்தார்‌ என கூறுகிறார்‌ (மத்தேயு 2:1). மத்தேயு மற்றும்‌ 
லூக்காவில்‌ பட்டியலிடப்பட்டுள்ள எல்லா ஆட்சியாளர்களும்‌, புதிய ஏற்பாடு 
நீங்கலாக, மற்ற எழுத்து மூலங்களில்‌ இருந்தும்‌ வரலாற்று ஆசிரியர்களுக்கு 
நன்கு அறியப்பட்ட வர்களாயிருக்கிறார்கள்‌, மற்றும்‌ அவர்களுடைய தேதிகள்‌ 
கிடைக்கும்‌ தகவல்களில்‌ இருந்து சரியாக குறிப்பிடப்பட முடியும்‌. சுவிசேஷ 
எழுத்தாளர்கள்‌ இயேசுவின்‌ வாழ்க்கையை, வரலாற்றின்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட 
ஒரு காலம்‌ மற்றும்‌ இடத்தில்‌ விரைவாக அடையாளப்படுத்தினார்கள்‌ என்று 
தெளிவாக தெரிகிறது. அந்த காலம்‌ என்னவாக மற்றும்‌ அந்த இடம்‌ எதுவாக 
இருந்தது? 


அவர்‌ எப்போது வாழ்ந்தார்‌? 
இயேசுவுக்கும்‌ நமக்கும்‌ இடையில்‌ மிக நீண்டகால இடைவெளி 
இருந்தாலும்‌, நியாயமான நிச்சயத்தோடு அவருடைய வாழ்க்கைக்கான தேதியை 
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நாம்‌ குறிப்பிட முடியும்‌, துல்லியமான வருடங்களை குறிப்பாக கூறுங்கள்‌ என்று 
குறிப்பிடாதவரை இது சாத்தியமாக இருக்கிறது. நாம்‌ அவருடைய பிறப்போடு 
துவங்குவோமாக. 

மத்தேயு 2:1 இயேசு, “ஏரோது ராஜாவின்‌ நாட்களில்‌” பிறந்தார்‌ என்று 
கூறுகிறது (காணவும்‌ லூக்கா 1:5). ரோமாபுரி, இயேசுவின்‌ காலத்திலும்‌ அதற்கு 
பின்னர்‌ பல நூற்றாண்டுகளாக பாலஸ்தீனத்தை தன்‌ உறுதியான கட்டுப்பாட்டில்‌ 
வைத்திருந்தபோதிலும்‌ ரோமர்கள்‌, யூதர்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த “பொம்மை 
ராஜாக்களை” வைத்துக்கொள்ள அனுமதித்தனர்‌. அவர்கள்‌ ரோமாபுரியால்‌ 
தெரிந்தெடுக்கப்பட்ட ஆட்சியாளர்களாக இருந்தார்கள்‌ மற்றும்‌ பேரரசின்‌ 
நலன்களை காப்பதே அவர்களுடைய முதல்‌ முக்கியமான வேலையாயிருந்தது. 
ஐந்து “ஏரோதுகள்‌” புதிய ஏற்பாட்டில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளார்கள்‌, “ஏரோது” 
என்பது ஒரு தனிப்பட்டப்‌ பெயராயிராமல்‌, ஒரு ராஜவம்ச பட்டப்பெயராக 
இருந்தது." 

இயேசு பிறந்தபோது அரசாண்ட ஏரோது, “மகா ஏரோது” என 
அழைக்கப்பட்டான்‌. நாம்‌ அவனைப்‌ பற்றி அதிகமாக (பெருமளவில்‌ 
ஜோசிபஸ்‌ மூலமாக) அறிய முடியும்‌. அவன்‌ ஒரு சுவாரஸ்யமான 
கதாபாத்திரமாக இருந்தான்‌. அவன்‌ ஒரு மிருகத்தனமான, மூட நம்பிக்கையுள்ள 
கொடுங்கோலனாக, அவனுடைய பதவிக்கு இடையூறாக இருப்பார்கள்‌ என 
சந்தேகிக்கும்‌ எவரையும்‌ மற்றும்‌ ஒவ்வொருவரையும்‌ கொன்றுபோட்டான்‌. 
இது, அவன்‌ மத்தேயு 2:16-18 இல்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளபடி, “குற்றமற்ற 
குழந்தைகளை கொலைசெய்ததால்‌” நிரூபிக்கப்பட்டுள்ளது, இந்த சம்பவம்‌ 
வேதாகம ஆசிரியர்கள்‌ அல்லாதவர்களால்‌ உறுதி செய்யப்படவில்லை, 
ஆனால்‌ ஏரோதுவின்‌ குணாதிசயத்தை குறித்து நாம்‌ அறிந்துள்ள வகையில்‌ 
பொருத்தமானதாயிருக்கிறது. அப்படியானால்‌, அவன்‌ ஏன்‌ “மகா பெரிய” என 





அழைக்கப்பட்டான்‌? அவன்‌ ஒரு நல்ல நிர்வாகியாக மற்றும்‌ ரோமர்களோடு 
ஒத்துப்போகிறவனாக (மிகவும்‌ நன்றாக என அவன்‌ சமகாலத்து யூதர்கள்‌ 
நினைத்தார்கள்‌) இருந்தும்‌, கவர்ச்சிகரமான பல கட்டிட திட்டங்களை 
நிறைவேற்றினான்‌. எருசலேமில்‌ இருந்த ஆலயத்தை முழுமையாக புதுப்பித்து 
மற்றும்‌ பெரிதுபடுத்தி கட்டியது, இந்த கட்டுமான திட்டங்களிளெல்லாம்‌ மிகவும்‌ 
முக்கியமானகாயிருந்தது. அவன்‌ பல கவர்ச்சிகரமான கட்டிட வளாகங்கள்‌ 
மற்றும்‌ இணைப்பு கட்டிடங்களையும்‌ நிர்மானித்தான்‌ (இந்த திட்டம்‌ 
துவங்கப்பட்டது ஆனால்‌ அவனுடைய ஆட்சியில்‌ முடிக்கப்படவில்லை). 
இதுவெல்லாம்‌ இயேசுவின்‌ பிறப்பை தேதியிட எவ்வாறு நமக்கு உதவுகிறது? 
ஜோசிபஸ்‌, மகா ஏரோது கி.மு. 37 முதல்‌ கி.மு. 4 வரை அரசாண்டதாக 
குறிப்பிட்டார்‌ மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடு இயேசு ஏரோதின்‌ ஆட்சி காலத்தில்‌ 
பிறந்தார்‌ என கூறுகிறது. கி.மு. (“கிறிஸ்துவுக்கு முன்‌”) பகுதி ஒரு பிரச்சனையாக 
இருக்றைது, ஏனெனில்‌ அது இயேசுவின்‌ பிறப்பை கி.மு. வில்‌ வைக்கிறது! 
நாம்‌ நமது நாட்காட்டியில்‌ ஒரு தவறை உடையவர்களாக இருக்கிறோம்‌. 
அவைகள்‌ இயேசுவின்‌ பிறப்பிலிருந்து கணக்கிடப்படவேண்டும்‌, ஆனால்‌ 
டென்னிஸ்‌ ஸ்மால்‌ என்பவர்‌ (நமது நாட்காட்டியை வடிவமைத்த ஒரு முனிவர்‌) 
கணக்கிடுவதில்‌ சிறிய தவறு செய்து விட்டார்‌. அது ஆராயப்பட்டபோது, 
இது இயேசுவானவரின்‌ பிறப்பை கி.மு. 4ல்‌ அல்லது அதற்கு சற்று முன்னதாக 
வைக்கிறது, மகா ஏரோது இந்த காலத்தில்‌ வாழ்ந்தவரும்‌ மற்றும்‌ ஆட்சி 
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செய்தவருமாயிருந்தார்‌. 

மத்தேயு 2:16-18ஐ மிகவும்‌ கவனமாக கவனியுங்கள்‌. (அப்போது ஏரோது 
இயேசுவை அழிக்க முடியும்‌ என்ற நம்பிக்கையில்‌, பெத்லகேமிலிருந்த எல்லா 
ஆண்‌ பிள்ளைகளையும்‌ கொலை செய்தான்‌) இது சம்பவித்தபோது, இயேசு 
இரண்டு வயது உள்ளவராக இருந்திருக்கலாம்‌. ஏரோது, “சாஸ்திரிகளிடத்தில்‌ 
திட்டமாய்‌ விசாரித்த காலத்தின்படியே பெத்லகேமிலும்‌ அதன்‌ சகல 





எல்லைகளிலுமிருந்த இரண்டு வயதுக்குப்பட்ட எல்லா ஆண்பிள்ளைகளையும்‌ 
கெலைசெய்வதின்‌ மூலம்‌” புதிதாய்‌ பிறந்த ராஜாவை அழித்துவிடமுடியும்‌ 
என நினைத்தான்‌. அவன்‌ இது குறித்து கவனமாக கணக்கிட்டான்‌. ஆகவே 
இயேசுவுக்கு இரண்டு வயது இருந்திருக்கலாம்‌ என நாம்‌ பாதுகாப்பாக 
முடிவெடுக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அநேகமாக அதை விட சற்று வயது குறைவுள்ளவராக 
இருந்தார்‌. இவையெல்லாவற்றையும்‌ ஒன்று சேர்த்து, இயேசுவின்‌ பிறப்பு 
அநேகமாக கி.மு. 7-5 வாக்கில்‌ இருந்திருக்கலாம்‌ என பல ஆய்வாளர்கள்‌ 
கணக்கிடுகின்றனர்‌. 

இயேசுவின்‌ வாழ்க்கை பற்றி தேதியிடுவதற்கான நமது அடுத்த குறிப்பு 
அவருடைய பொதுவான ஊழியத்தின்‌ துவக்கமாக இருக்றெது. இங்கே 
நாம்‌ சுவிசேஷங்கள்‌ ஒன்றிலிருந்து ஒரு நேரடி உதவி உடையவர்களாக 
இருக்கிறோம்‌. லூக்கா 3:23, இயேசு தமது ஊழியத்தை துவங்கனபோது, 
“ஏறக்குறைய முப்பது வயதுடையவரானார்‌” என கூறுகிறது. நாம்‌ விரும்புறெபடி 
லூக்காவின்‌ அறிக்கை அவ்வளவு குறிப்பானதாக இல்லை (இயேசு 28? 30? 32? 
வயதுடையவராக இருந்தாரா?). இருப்பினும்‌, அது உதவியாக இருக்கிறது. 
சுவிசேஷங்கள்‌ கூறுவதை பார்த்தால்‌, தனது உறவினரான யோவானிடத்தில்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதற்காக அவர்‌ தோன்றுகிற வரையில்‌ நன்கு 
அறியப்படாதவராக/பிரபலமில்லாதவராக இருந்தார்‌ என்றே தோன்றுகிறது. 
லூக்கா 3:1, 2, யோவானின்‌ ஊழிய நடவடிக்கைகளை, “திபேரியுராயன்‌ 
ராஜ்யபாரம்‌ பண்ணின பதினைந்தாம்‌ வருஷத்திலே ...” வைக்கிறது. அது இ.பி. 
27-28 ஆக இருந்திருக்கலாம்‌. இது நாம்‌ ஏற்கெனவே நிலைப்படுத்தினவற்றுடன்‌ 
சரியாக பொருந்துகிறது - அதாவது இயேசு கி.மு. 7 மற்றும்‌ கி.மு. சக்கு 
இடைப்பட்ட காலத்தில்‌ பிறந்திருந்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ தம்முடைய பொதுவான 
ஊழியத்தை துவங்கினபோது “ஏறக்குறைய முப்பது வயதுள்ளவராயிருந்தார்‌” 
(இது யோவான்‌ தன்னுடைய ஊழியத்தை துவங்கின அதே காலமாயிருந்தது). 

நாம்‌ இயேசுவின்‌ ஊழிய கால அளவைக்கூட உத்தேசமாக கணக்கிடலாம்‌. 
அவருடைய பொதுவான ஊழியம்‌ அவருடைய மரணத்துடன்‌ நிறைவுற்றதால்‌, 
அவர்‌ எப்போது மரித்தார்‌ என்பதை நாம்‌ அறிவோம்‌, அவருடைய ஊழிய கால 








அளவை நிச்சயமாக நம்மால்‌ உறுதி செய்ய முடியுமானால்‌ அவருடைய உத்தேச 
வயதை நாம்‌ உறுதி செய்யலாம்‌ - மற்றும்‌ நாம்‌ அதை செய்ய முடியும்‌. 

நாம்‌ இதை, இயேசுவானவர்‌ யூத வருடத்தின்‌ முக்கியமான 
பண்டிகையாயிருந்த பஸ்காவை ஆசரிப்பதற்காக எத்தனை முறை எருசலேம்‌ 
சென்றார்‌ என்று சுவிசேஷங்கள்‌ கூறுகிறதோ, அதிலிருந்து கணக்கிடுகிறோம்‌. 
சுவிசேஷங்கள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ (மத்தேயு, மாற்கு மற்றும்‌ லூக்கா) இயேசுவானவர்‌ 
எருசலேமில்‌ கலந்து கொண்ட ஓரே ஒரு பஸ்காவை பற்றி மட்டும்‌ 
குறிப்பிடுகின்றன - அந்த சமயத்தில்‌ அவர்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டார்‌. 
அந்த அளவோடு நாம்‌ மட்டுப்படுத்தப்பட்டிருந்தால்‌, இயேசுவின்‌ பொதுவான 
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ஊழியம்‌ (அதாவது, அவருடைய ஞானஸ்நான காலம்‌ துவங்கி, வனாந்திர 
சோதனைகள்‌ மற்றும்‌ அவருடைய மரணம்‌ வரை) ஒரு ஆண்டு மட்டும்‌ 
அல்லது அதற்கு குறைவான அளவு நீடித்தது என்ற முடிவுக்கு ஒரு வேளை 
வந்துவிடுவோம்‌. இருப்பினும்‌, யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ இயேசுவானவர்‌ 
மூன்று தனிப்பட்ட காலங்களில்‌ பஸ்காவுக்காக எருசலேமுக்கு சென்றதாக 
குறிப்பிடுவதால்‌, இரண்டு முதல்‌ மூன்று ஆண்டுகளின்‌ ஊழியக்கால அளவை 
முன்வைக்கிறது (யோவான்‌ 1:13; 6:4; 11:55). இது குறைந்த அளவாக இரண்டு 
ஆண்டுகளையும்‌ அதிக அளவாக மூன்று ஆண்டுகளையும்‌ உள்ளடக்கியதாக 
இருக்கக்கூடும்‌. பொதுவான ஊழியம்‌ நாம்‌ முன்னதாக முடிவுக்கு வந்தபடி கி.பி. 
27-28 இல்‌ துவங்கி இருந்தால்‌, பின்னர்‌ இயேசுவானவர்‌ கி.பி. 30 இல்‌ மரித்தார்‌ 
என்றாகும்‌. இது இயேசு மற்றும்‌ அவர்‌ துவங்கின சபை ஆகியவை தொடர்பான 
உலக மூலங்களோடு (அதாவது, வேதாகமத்தில்‌ இல்லாத மூலங்களோடு) 
ஒத்துப்போகிறது. 

“இயேசு எப்போது வாழ்ந்தார்‌?” என்ற கேள்விக்கு நாம்‌ பதில்‌ அளிக்கும்‌ 





போது, நாம்‌ பாதுகாப்பாக அவர்‌ கி.மு. 7-5 வாக்கில்‌ பிறந்தார்‌, தனது 
பொதுவான ஊழியத்தை இ.பி. 27-28 வாக்கில்‌ துவங்கினார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ இ.பி. 
30 வாக்கில்‌ மரித்தார்‌ என பதில்‌ அளிக்கலாம்‌. இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு 
முன்பு நடந்த சம்பவம்‌ தொடர்பான காரியத்திற்கு இவைகள்‌ ஒரு நெருக்கமான 
கணக்கிடுதல்களாக இருக்கின்றன! 


அவர்‌ எங்கே வாழ்ந்தார்‌? 

புதிய ஏற்பாடு (மற்ற மூலங்கள்‌ கொடுப்பதுபோல) இயேசு பாலஸ்தனம்‌ 
என அறியப்பட்ட தேசத்தில்‌ வாழ்ந்தார்‌ மற்றும்‌ மரித்தார்‌ என்பதற்கு 
போதுமான அளவு சான்றுகளை கொடுக்கிறது. 

இந்த பகுதி ஒரு நீண்ட மற்றும்‌ வளமான அதே சமயத்தில்‌ சோகமான 
வரலாற்றை உடையதாக இருந்தது. இதுதான்‌ தேவன்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்கு 
அவர்கள்‌ “இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌” என்று அழைக்கப்படுவதற்கு முன்பாகவே 
கொடுப்பதாக வாக்குத்தத்தம்‌ செய்த தேசமாக இருந்தது. அவர்கள்‌ எகிப்தின்‌ 
அடிமைத்தனத்திலிருந்து தப்பிய பிறகு, அவர்கள்‌ அவிசுவாசத்தினிமித்தம்‌ தேவன்‌ 
அவர்களை நாற்பது ஆண்டுகளாக வனாந்திரத்தில்‌ நடத்தினார்‌. (அவர்கள்‌ 
நாற்பது அண்டுகளுக்கு முன்பாகவே தேவனுடைய வாக்குத்தத்தத்தை 
பெற்றிருக்கக்கூடும்‌! காணவும்‌ எண்ணாகமம்‌ 13; 14 அதிகாரங்கள்‌.) இறுதியாக 
அவர்களால்‌ யோர்தானை கடந்து வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்பட்ட தேசத்தில்‌ 
பிரவேசிக்க முடிந்தது. அந்த காலத்தில்‌ இது “கானான்‌” என அறியப்பட்டி ருந்தது 
மற்றும்‌ அதின்‌ குடிகள்‌ “கானானியர்கள்‌” ஆக இருந்தார்கள்‌. இஸ்ரவேலர்கள்‌அந்த 
தேசத்தை பிடித்தபின்‌, அது “இஸ்ரவேல்‌” என அறியப்படலாயிற்று. பிற்காலத்தில்‌, 
ரோமர்கள்‌ அதை “பாலஸ்தீனம்‌” என அழைத்தார்கள்‌, இன்றும்‌ இது கடைசியாக 
குறிப்பிடப்பட்ட இந்த இரண்டு பெயர்களாலும்‌ அறியப்படுகின்றன.” 

பால்ஸ்தனம்‌ ஒரு சிறிய நாடாக இருக்கிறது. இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ அது 
மெரிலாந்து மாநிலத்தின்‌ அளவாக அல்லது ஆப்பிரிக்க நாடான டோகோவின்‌ 
பாதி அளவாக இருந்தது, இஸ்ரவேலர்‌ அதை பிடித்தபின்‌, எப்போதும்‌ 
மகிமையானதாக இல்லாதிருந்தாலும்‌, ஆர்வமான ஒரு வரலாற்றை உடையதாக 
இருந்தது. மெசொப்பொத்தாமியா (அசீரியா, பாபிலோன்‌ மற்றும்‌ பெர்சியா 
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ராஜ்யங்கள்‌ இங்கே இருந்தன) மற்றும்‌ எகிப்திற்கு இடையில்‌ அமைந்திருந்ததால்‌, 
பாலஸ்தனம்‌ அளவில்‌ சிறியதாக இருந்தபோதிலும்‌ விரும்பப்படத்தக்கதாக 
இருந்தது. பாலஸ்தீனத்தை கட்டுப்படுத்துவதற்கான வல்லரசுகளுக்கிடையிலான 
இராணுவ போட்டி முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக இருந்தது. இது அடிக்கடி 
தன்னைவிட பலம்வாய்ந்த அரசுகளுக்கு “இடைப்பட்ட” ஒரு தேசமாக 
இருந்தது. இது தன்னுடைய முதல்‌ மூன்று ராஜாக்களின்‌ (சவுல்‌, தாவீது 
மற்றும்‌ சாலொமோன்‌) ஆட்சி காலத்தில்‌, இது ஆட்சி அதிகாரம்‌ மற்றும்‌ 
சுதந்திரத்தை அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருந்தது, ஆனால்‌ அதற்கு பிறகு மிகவும்‌ 
பெலவீனமானதாக இருந்தது. இருப்பினும்‌, இந்தப்‌ பகுதியைக்‌ கட்டுப்படுத்துவது 
கேந்திர முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக இருந்ததால்‌ இது அநேகமாக, எப்போதும்‌, 
ஏதாவது ஒரு அந்நிய நாட்டின்‌ அதிகாரத்தின்‌ கழ்‌ இருந்தது. 

இயேசுவின்‌ காலத்தில்‌, அதிகாரம்‌ செலுத்தக்கூடிய அந்நிய சக்தியாக 
ரோமாபுரி இருந்தது, அது பாலஸ்தனத்தை தனக்குறியதாக கி.மு. 68ல்‌ 
எடுத்துக்கொண்டது மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ காலம்‌ முழுவதும்‌ அதற்கு 
அப்பாலும்‌ அதை தொடர்ந்து கட்டுப்படுத்திக்கொண்டி ருந்தது. அசீரியா்கள்‌, 
பாபிலோனியர்கள்‌, பெர்சியர்கள்‌, கிரேக்கர்கள்‌ மற்றும்‌ ரோமர்கள்‌ ஆகியோர்‌ 
ஒருவர்பின்‌ ஒருவராக இந்த மகிழ்ச்சி இல்லாத நாட்டின்‌ மீது கட்டுப்பாடு 
உடையவர்களாக இருந்தார்கள்‌. யோவான்‌ 8:33 இல்‌, “நாங்கள்‌ ஆபிரகாமின்‌ 
சந்ததியாக இருக்கிறோம்‌, நாங்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ ஒருவனுக்கும்‌ அடிமைகளாயிருக்க 
வில்லை” - என்ற சில யூதர்களின்‌ கூற்று, வரலாற்றின்‌ தாக்கத்தில்‌ ஒரு தேசிய 
பெருமையின்‌ அடையாளமாகவே எடுத்துக்கொள்ளப்படக்கூடும்‌. உண்மையில்‌, 
அவர்கள்‌ அநேகமாக ஓவ்வொருவருக்கும்‌ அடிமைப்பட்டிருந்தார்கள்‌! அவர்கள்‌ 
இதை பேசிக்கொண்டிருந்த வேளையிலும்‌ கூட, அவர்கள்‌ ஒரு விடுதலைபெற்ற 
மக்களாக இருக்கவில்லை. ரோமர்கள்‌ உறுதியாக கட்டுப்படுத்துகிறவர்களாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஏரோதுக்களை “பொம்மை அரசர்களாக” ஆளும்படி 
அனுமதித்திருந்தார்கள்‌. ஏரோதியர்கள்‌ தாங்களே இனக்கலப்பில்லாத 
யூதர்களாக இருக்க வில்லை. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ யாக்கோபுடன்‌ பிறந்த 
ஏசாவின்‌ வழித்தோன்றல்களாக இருந்தார்கள்‌ (யாக்கோபின்‌ இன்னொரு 
பெயர்‌ “இஸ்ரவேல்‌” என்பதாக இருந்தது). ஏதோமியர்கள்‌ யூதர்களால்‌ 
இகழப்பட்டார்கள்‌. ஆகவே யூத சமயத்தின்‌ நிலை, இயேசு பிறந்தபோது, 
அரசியல்‌ ரீதியாக மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய ரீதியாக மிகப்பெரிய குழப்பத்தில்‌ 
இருந்தது. இப்படிப்பட்ட உலகத்தில்‌ தான்‌ இயேசு பிறந்தார்‌ மற்றும்‌ மரித்தார்‌. 

நாம்‌ இயேசு பிறந்த இடத்தை குறித்து அதிக நிச்சயமுள்ளவர்களாக 
இருக்கலாம்‌. மத்தேயு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகிய இருவரும்‌, எருசலேமின்‌ தென்‌ 
திசையில்‌ ஒரு ஐந்து கல்‌ தொலைவிலிருந்த பெத்லகேமில்‌ இது சம்பவித்ததாக 
கூறுகிறார்கள்‌ (மத்தேயு 2:1; லூக்கா 2:1-7). இருப்பினும்‌ பிற்காலத்தில்‌ இயேசு 
“கலிலேயன்‌” என அறியப்பட்டிருந்தார்‌ மற்றும்‌ கலிலேயா பாலஸ்தனத்தின்‌ 
வடகடை பகுதியாக இருந்தது. அவர்‌ ஏன்‌ தெற்கில்‌ பெத்லகேமில்‌ பிறந்தார்‌? 
லூக்கா ஏன்‌ என்பதை விளக்குகிறார்‌. ஒவ்வொரு குடும்ப தலைவரும்‌ தனது பூர்வீக 
வீட்டில்‌/இடத்தில்‌ குடிமதிப்பு எழுதவேண்டும்‌ என்ற கட்டளையினிமித்தம்‌ 
இது நடந்தது - எண்ணப்படுவதற்கு மட்டுமல்ல, வரிவிதிக்கப்படுவதற்காகவும்‌ 
இப்படி இருந்தது. இயேசுவின்‌ பூமிக்குரிய பெற்றோர்‌ மரியாள்‌ மற்றும்‌ 
யோசேப்பு ஆகியோர்‌ கலிலேயாவிலிருந்த நாசரேத்திலிருந்து பெத்லகேமுக்கு 
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நீண்ட பயணம்‌ மேற்கொண்டனர்‌. லூக்காவின்‌ கூற்றுப்படி யோசேப்பு 
தாவீதின்‌ வம்சத்தானும்‌ “குடும்பத்தானுமாயிருந்தார்‌” எனவே அவர்‌ “தாவீதின்‌ 
நகரமாயிருந்த” பெத்லகேமில்‌ அஜராக வேண்டியவராக இருந்தார்‌. அவர்‌ தனது 
கர்ப்பிணி மனைவியை தனியே விட்டுவர விரும்பவில்லை, ஆகவே அவர்கள்‌ 
இருவரும்‌ சேர்ந்தே அந்த கடினமான பிரயாணத்தை மேற்கொண்டனர்‌ 
மற்றும்‌ அங்கேதான்‌ இயேசு பிறந்தார்‌. யோசேப்பு மற்றும்‌ அவர்‌ குடும்பத்தார்‌ 
மேற்கொண்ட பயணம்‌ நமக்கு தெளிவாக தெரிவதில்லை. அவருக்கு நாற்பது 
நாட்கள்‌ வயதானபோது இயேசு எருசலேம்‌ தேவாலயத்தில்‌ கர்த்தருக்கென்று 
ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்டதை தொடர்ந்து, அது நடந்திருக்கக்கூடும்‌ (காணவும்‌ 
லேவியராகமம்‌ 12:1-6), “அவர்கள்‌ கலிலேயா நாட்டிலுள்ள தங்கள்‌ ஊராகிய 
நாசரேத்துக்குத்‌ திரும்பிப்‌ போனார்கள்‌” என்று லூக்கா 2:39 பதிவு செய்துள்ளது. 
இருப்பினும்‌, மத்தேயு 2:13-23, இயேசு பிறந்த பின்னர்‌, ஏதோ ஒரு 
காலகட்டத்தில்‌, ஏரோது குழந்தையாயிருந்த இயேசுவை கொலை செய்வதை 
தவிர்க்கும்படி, எகிப்துக்கு போகும்படி எச்சரிக்கப்பட்டி ருந்தார்‌ என கூறுகிறது. 








ஒரு தொடர்‌ தெய்வீக இடைபாடுகளின்‌ மூலம்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ நகரமாகிய 
நாசரேத்துக்கு திரும்பினார்கள்‌. “எகிப்துக்குப்‌ போனது” அநேகமாக லூக்கா 2ன்‌ 
சம்பவங்களுக்கு பிறகு நடந்தது, அந்த காலம்‌ நமக்கு சரியாக தெரியாவிட்டாலும்‌, 
இயேசு நாசரேத்தில்‌ வளர்ந்தார்‌ (லூக்கா 4:16). 


அவர்‌ எவ்விதம்‌ வாழ்ந்தார்‌? 

மத்தேயு 1 மற்றும்‌ லூக்கா 3 ஆகிய அதிகாரங்கள்‌ இயேசுவின்‌ விரிவான 
வம்சாவழி பட்டியலை நமக்கு தருவதால்‌, நாம்‌ இயேசுவினுடைய மூதாதையரை 
குறித்து அதிகமாக அறிந்திருக்கிறோம்‌. ஒருவருடைய சட்டரீதியான மற்றும்‌ 
ஆவிக்குரிய மரபுரிமையை நிலைப்படுத்துவதற்கு, இப்படிப்பட்ட முன்னோரின்‌ 
பட்டியல்‌ யூத சமூகத்தில்‌ மிகவும்‌ முக்கியமானதாக இருந்தது, மற்றும்‌ 
பல பழைய ஏற்பாட்டில்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளன. இயேசுவின்‌ வம்சாவழி 
மத்தேயுவுக்கு மிகவும்‌ முக்கியமானதாக இருந்தது, உண்மையில்‌ அவர்‌ தனது 
சுவிசேஷத்தை இதோடு துவங்கினார்‌. பெயர்‌ பட்டியலை வாசிப்பது நமக்கு 
கடினமானதாக இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ ஒரு முதல்‌ நூற்றாண்டு யூதருக்கு - பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ இருந்து இயேசுவின்‌ பிறப்பு வரை உள்ள முன்னோர்‌ பெயர்‌ 
பட்டியலை வாசிப்பது என்பது, ஒரு குடும்ப புகைப்பட தொகுப்பிலிருந்து 





புகைப்படங்களை பார்ப்பது போல, ஒவ்வொரு பெயரும்‌ யூதருடைய நீண்ட 
வரலாற்றை நினைவுக்கு கொண்டுவருவதாக இருந்தது. 

மத்தேயு மற்றும்‌ லூக்காவிலுள்ள வம்சாவழி பட்டியல்‌ பரவலாக 
ஒன்றின்மீது ஒன்று சாய்ந்து செல்வதாக இருந்தாலும்‌, அவைகள்‌ ஒன்று போல 
இல்லை, மத்தேயு, “யூத ஜனங்களின்‌ தகப்பனாகிய” ஆபிரகாமில்‌ இருந்து 
துவங்கி இயேசுவை நோக்கி முன்னெடுத்துச்‌ செல்கிறார்‌. லூக்கா இன்னொரு 
விதத்தில்‌, இயேசுவினிடத்திலிருந்து துவங்கி, பின்னோக்கி ஆதாம்‌ வரை 
மற்றும்‌ பின்னர்‌ சிருஷ்டிகராகிய தேவன்‌ வரை செல்கிறார்‌. இதற்கான காரணம்‌, 
இந்த இரண்டு எழுத்தாளர்களும்‌ வம்சாவழி பட்டியலை கொடுப்பதற்கு 
வித்தியாசமான நோக்கங்களை உடையவர்களாயிருந்தார்கள்‌. மத்தேயு 
இயேசுவை ஒரு உண்மையான இஸ்ரவேலராக, மற்றும்‌ தாவீது ராஜாவின்‌ 
சந்ததியாக இஸ்ரவேலின்‌ மேசியாவாக இருப்பதற்கு முற்றும்‌ தகுதியானவராக 
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காண்பிக்க விரும்பினார்‌. லூக்காவின்‌ “உலகம்‌ தழுவிய” வம்சாவழி பட்டியல்‌ 
இயேசுவை யூத சமயத்தோடு மட்டும்‌ அடையாளப்படுத்தாமல்‌, முழு 
மனுக்குலத்தோடும்‌ அடையாளப்படுத்துகிறது. சுவிசேஷங்கள்‌ இயேசுவின்‌ 
இடத்தை யூத வரலாற்றிலும்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ குடுப்பத்திலும்‌ உறுதியாக 
உறுதிப்படுத்துகின்றன. இயேசு யூதா கோத்திரத்திலிருந்து வந்திருந்தார்‌ மற்றும்‌ 
இஸ்ரவேலரின்‌ போற்றுதற்குரிய நபார்களின்‌ சந்ததியாக, அதே சமயத்தில்‌ சில 
கெட்ட பெயரெடுக்க பாவிகளின்‌ சந்ததியாகவும்‌ வந்திருந்தார்‌. 

நாம்‌ யோசேப்பு மற்றும்‌ மரியாளைப்‌ பற்றி, அவர்களுடைய குறிப்பிடத்தக்க 
மகனைத்‌ தவிர, அவர்கள்‌ சாதாரணமான ஒரு யூத தம்பதியாராக இருந்தார்கள்‌ 
என சிறிதளவே அறிகிறோம்‌. யோசேப்பு ஒரு தச்சராக இருந்தார்‌ (மத்தேயு 
13:55), மற்றும்‌ இயேசுவும்‌ அநேகமாக அந்த தொழிலை கற்றிருந்தார்‌. அவர்‌ 
இன்றும்‌ “நாசரேத்தின்‌ தச்சர்‌” என அறியப்பட்டிருக்கிறார்‌. யோசேப்பு குறித்து 
பிறப்பு பதிவேடுகளில்‌ அதிகம்‌ சொல்லப்படுவதில்லை. (லூக்காவைவிட, 
மத்தேயுவில்‌ அதிகம்‌ சொல்லப்படுகிறது, அவர்‌ மாற்குவில்‌ குறிப்பிடப்படவும்‌ 
இல்லை.) யோசேப்பு அதன்பிறகு, இயேசுவின்‌ கதையில்‌ எந்த ஒரு இடத்தையும்‌ 
பெற்றிருக்கவில்லை, இதினிமித்தம்‌, இயேசு வாலிப பிராயத்தை அடைந்தபோது, 
அவர்‌ (யோசேப்பு) மரித்துப்‌ போயிருந்தார்‌ என யூகிக்கப்படுவதுண்டு, ஆனால்‌ 
இதை உறுதி செய்ய இயலாது. 

மத்தேயு மற்றும்‌ லூக்காவில்‌ கன்னியினிடத்தில்‌ பிறந்தார்‌ என்பது 
பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளபடியால்‌ (அல்லது, அதிக துல்லியமாக, “கன்னியின்‌ 
கருத்தரிப்பு”), மரியாள்‌ யோசேப்பைவிட அதிகம்‌ கவனிக்கத்தக்க நபராக 
இருந்தாள்‌. நாம்‌ பெரும்பாலும்‌ அவளை இயேசுவின்‌ பிறப்பின்போது, 
முழுவளர்ச்சியடைந்திருந்த, தன்‌ கணவருடைய அதே வயதையுடைய ஒரு 
இளம்‌ பெண்ணாக காட்சி படுத்துகிறோம்‌. இருந்தபோதிலும்‌, யூத பெண்‌ 
பிள்ளைகள்‌ முதலில்‌ “நிச்சயம்‌ செய்யப்பட்டு/நியமிக்கப்பட்டு,” பின்னர்‌ 
பன்னிரண்டு முகல்‌ பதினான்கு வயதுக்குள்‌ மணம்‌ முடித்து கொடுக்கப்பட்டனர்‌. 
இது காபிரியேலின்‌ தரிசனம்‌ மற்றும்‌ அறிவிப்பு தொடர்பான ஒரு புதிய 
கண்ணோட்டத்தை வைக்கிறது! திருமணமாகாத, ஒரு பதினான்கு வயது 
பெண்ணிடம்‌ அவள்‌ தாய்மை அடைந்து தேவனுடைய குமாரனை பெறுவாள்‌ 
என்று சொல்லப்பட்டதை கற்பனை செய்து பாருங்கள்‌! மரியாளுடைய பரிதாப 
நிலை மற்றும்‌ உண்மைத்‌ தன்மைக்கு அவள்‌, “இதோ, நான்‌ ஆண்டவருக்கு 
அடிமை, உம்முடைய வார்த்தையின்படி எனக்கு ஆகக்கடவது” என்று அவள்‌ 
கூறியது ஒரு சான்றாக இருக்கிறது (லூக்கா 1:38). இயேசுவானவரின்‌ பிறப்பிற்குப்‌ 
பிறகு, மரியாள்‌ சுவிசேஷங்களில்‌ அடிக்கடி தோன்றுவதில்லை. அவளுக்கு அற்புத 
வல்லமைகள்‌ இருந்ததாக கூறப்படுவதில்லை, மற்றும்‌ கிறிஸ்தவ விசுவாசம்‌ 
மற்றும்‌ ஆராதனையில்‌ அவளுக்கு தொடர்ந்து ஒரு செயல்பாடு இருக்கும்‌ 
என்று கூறப்படவும்‌ இல்லை. அவள்‌ ஒரு மெச்சப்‌ படத்தக்க கதாபாத்திரமாக 
காண்பிக்கப்பட்டுள்ளார்‌, பூூணரமானவளாக இல்லாதிருந்தபோதிலும்‌ (காணவும்‌ 
மாற்கு 3:21, 31-35); ஆனால்‌ புதிய ஏற்பாடு அவளை ஒரு பக்தியுள்ள தாய்‌ 
என்பதைத்‌ தவிர, வேறு எந்த விதத்திலும்‌ காட்சிப்படுத்துவதில்லை. 

மரியாள்‌ மற்றும்‌ யோசேப்பு ஆகியோரின்‌ (மற்றும்‌ எனவே இயேசுவின்‌) 
பொருளாதார நிலையைப்பொருத்தவரையில்‌ அவர்கள்‌ ஒரு அடித்தட்டு 
வகுப்பை சேர்ந்த யூத குடும்பமாய்‌ இருந்தார்கள்‌. இவ்வகை மக்கள்‌ அதிக சமய 
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பற்றுள்ள, மற்றும்‌ யூத சமூகத்தில்‌ அதிகாரம்‌ மற்றும்‌ செல்வாக்கு பெற்றிருந்த 
பரிசேயர்கள்‌ மற்றும்‌ சதுசேயர்களால்‌ “தேசத்தின்‌ மக்கள்‌” என ஏளனமாய்‌ 
அழைக்கப்பட்டிருப்பார்கள்‌. இது நமக்கு எப்படி தெரியும்‌? அதற்கான ஒரு 
குடயம்‌ லூக்கா 2:22-24 இல்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளது. அது இயேசு இன்னமும்‌ 
குழந்தையாய்‌ இருந்தபோது தேவாலயத்திற்கு எடுத்துச்சொல்லப்பட்டார்‌ என 





கூறுகிறது. மோசேயின்‌ பிரமாணம்‌ முதலாவதாக ஒரு ஆண்‌ பிள்ளையை பெற்ற 
பெற்றோர்‌, ஒரு ஆட்டுக்குட்டியை பலி செலுத்த வேண்டும்‌ என கோரியது. 
ஒரு ஆட்டுக்குட்டியை பலிசெலுத்த இயலாதவர்கள்‌, “ஒரு ஜோடி காட்டு 
புறாவையாவது இரண்டு புறாக்குஞ்சுகளையாவது” செலுத்துவதற்கு வாய்ப்பு 
அளிக்கப்பட்டிருந்தார்கள்‌ (காணவும்‌ லேவியராகமம்‌ 12:6-8), மற்றும்‌ லூக்கா 
இப்படிப்பட்ட ஒரு ஏழ்மையான பலி இயேசுவுக்காகக்‌ செலுத்தப்பட்டதாக 
கூறுகிறார்‌. யோசேப்பு மற்றும்‌ மரியாள்‌ ஆகியோர்‌ பாலஸ்தன சமூக 
பொருளாதாரத்தின்‌ விளிம்பு நிலையில்‌ இருந்தார்கள்‌ என்ற முடிவுக்கு நாம்‌ 
வரமுடியும்‌; இருப்பினும்‌ அவர்கள்‌ ஆதரவற்றவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ என்ற 
முடிவுக்கு நாம்‌ வரக்கூடாது, குறைந்த பட்சம்‌, யோசேப்பு ஒரு கைவினைஞராக 
இருந்தார்‌, இதின்‌ மூலம்‌ தன்‌ குடும்பத்தை போஷிப்பதற்கு போதுமான அளவு 
சம்பாத்திருக்க கூடாதிருந்தது என நம்புவதற்கு எந்த காரணமும்‌ இல்லை. 
அவருடைய பெற்றோர்‌ நீங்கலாக, இயேசு, சகோதரர்‌ மற்றும்‌ சகோதரிகளை 
உடையவராக இருந்தார்‌. அவர்‌ ஒரே பிள்ளையாக இல்லாமல்‌, நிறைய 
பிள்ளைகளை கொண்டிருந்த ஒரு வீட்டில்‌ வளர்ந்தார்‌. நான்கு சுவிசேஷங்களும்‌ 
இயேசு சகோதரர்களை உடையவராக இருந்தார்‌ என்று குறிப்பிடுகின்றன 
(மத்தேயு 12:46, 47; மாற்கு 3:31, 32; லூக்கா 8:19, 20; யோவான்‌ 7:1-5). மத்தேயு 
மற்றும்‌ மாற்கு ஆகியோர்‌ அவர்களுடைய பெயரைக்‌ கூட குறிப்பிட்டுள்ளனர்‌: 
யாக்கோபு, யோசே, சீமோன்‌ மற்றும்‌ யூதா. இயேசுவின்‌ சகோதரர்கள்‌ 
அவர்‌ பூமியில்‌ இருந்த நாட்களில்‌ அவரை நம்பவில்லை என்பதை யோவான்‌ 
தெளிவாக குறிப்பிடுகிறார்‌, மத்தேயு மற்றும்‌ மாற்கு ஆகியோர்‌ அதை 
உறுதியாக உணர்த்துகிறார்கள்‌. மத்தேயு மற்றும்‌ மாற்கு ஆகிய இருவரும்‌ இயேசு 
சகோதரிகளை உடையவராக இருந்தார்‌ என்பதை குறிப்பிடுகறார்கள்‌ (மத்தேயு 
13:56; மாற்கு 6:3), ஆனால்‌ அவர்கள்‌ ஒருவருடைய பெயரும்‌ கொடுக்கப்பட 
வில்லை, இது பண்டை யூத மதத்தின்‌ பழக்கமாக இருந்தது, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
சாட்சியத்திற்கு கூடுதலாக, இயேசு யாக்கோபு என்ற பெயரில்‌ ஒரு சகோதரரை 
உடையவராக இருந்தார்‌ என குறிப்பிட்டதை நினைவில்‌ வையுங்கள்‌, இவர்‌ 
யூத அதிகாரிகளுக்கு முன்‌ கொண்டுவரப்பட்டதற்காக குறிப்பிடப்பட்டுள்ளார்‌. 
சிலர்‌ இயேசுவின்‌ சகோதரர்‌ மற்றும்‌ சகோதரிகள்‌ உண்மையில்‌ அவருடைய 
“ஒன்றுவிட்ட சகோதரர்‌ மற்றும்‌ சகோதரிகளாக” இருந்தார்கள்‌ அல்லது அவர்கள்‌ 
முன்னதாக யோசேப்பு ஒரு பெண்ணை திருமணம்‌ செய்திருந்ததால்‌ உருவான 
மாற்றாந்தாய்‌ பிள்ளைகளாக இருந்தார்கள்‌ என கருத்து தெரிவித்துள்ளனர்‌ (இந்த 
கருத்துக்கு எந்த வரலாற்று ஆதாரமும்‌ இல்லை), இது நமக்குள்ள ஆதாரங்களால்‌ 
ஆதரிக்கப்படாத ஒரு சாதாரண இறையியல்‌ கொள்கை உருவாக்க முயற்சியாக 
இருக்கிறது, யோசேப்பு மற்றும்‌ மரியாள்‌ ஆகியோர்‌ வீடு நிறைய பிள்ளைகளை 
கொண்டிருந்தார்கள்‌ (குறைந்தபட்சம்‌ ஏழு, குறைந்தபட்சம்‌ இரண்டு சகோதரிகள்‌ 
இருந்தார்கள்‌ என நாம்‌ யூகித்தால்‌), என்பதே சுட்டிக்காட்டப்படுகின்றன. இது 
முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ ஒரு பிள்ளையை கொண்டிருந்த குடும்பத்தைவிட, அதிக 
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பிள்ளைகளை கொண்டிருந்த ஒரு குடும்பத்திற்கு மாதிரியாக இருந்திருக்கக்கூடும்‌. 
மீண்டும்‌, சாட்சியம்‌ ஒரு அர்த்தத்தை கொடுக்கிறதாக இருக்கிறது. 


இயேசுவின்‌ வாழ்க்கைபாணி 

இயேசுவானவர்‌ ஒரு “வீடு இல்லாதவராக?” இருந்தார்‌ என 
விவரிக்கப்படுவதுண்டு, ஏனெனில்‌ அவர்‌ ஒரு முறை, “.. மனுஷகுமாரனுக்கு 
தலை சாய்க்க இடமில்லை” என கூறியிருந்தார்‌ (மத்தேயு 8:20) மற்றும்‌ 
அவர்‌ கலிலேயாவில்‌ சஞ்சரித்தார்‌ மற்றும்‌ யூதேயாவின்‌ தென்‌ பகுதிகளிலும்‌ 
நடமாடிக்கொண்டிருந்தார்‌. இருப்பினும்‌, அவர்‌ இடம்‌ விட்டு இடம்‌ பெயர்ந்த 
போது, தன்‌ தலையின்மேல்‌ ஒரு வழக்கமான மேற்கூரை உடையவராக 
இருந்தார்‌. 

சமீபத்தில்‌, இயேசுவைப்பற்றி பரிந்து பேசுகிறவர்கள்‌ நேர்‌ எதிரான 
ஒரு உரிமைகோருதலை, “உடல்நலம்‌ மற்றும்‌ செல்வம்‌ பற்றிய சுவிசேஷம்‌” 
(ஒவ்வொருவரும்‌ செல்வந்தவராயிருக்கும்படி தேவன்‌ விரும்புகிறார்‌ என்று 
கூறுகிறவர்கள்‌) என்பதை முன்‌ வைக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ இவர்‌ ஒரு செல்‌ 





வந்தராயிருந்தார்‌ என கூறுகிறார்கள்‌ மற்றும்‌ விசுவாசிகள்‌ செல்வந்தராக மாற 
பிரயாசப்படவேண்டும்‌ என கூறுகிறார்கள்‌. இந்த தனி நபர்கள்‌ யூகிக்கிறார்கள்‌ - 
இயேசு தனது பிறப்பின்போது (மத்தேயு 2:11) விலையுயர்ந்த பொன்‌, தூபவர்க்கம்‌ 
மற்றும்‌ வெள்ளைப்‌ போளம்‌ ஆகிய பரிசுகளை பெற்றதாலும்‌ மற்றும்‌ அவரோடு 
அதிக அளவில்‌ பயணித்தவர்களை போஷிக்க போதுமானவைகள்‌ இருந்ததாலும்‌ 
- அவர்‌ ஒரு செல்வந்தராக இருந்திருக்கவேண்டும்‌ என யூகிக்றொர்கள்‌. 
இயேசு ஆகரவற்றவராக இருந்தார்‌ என்பதற்கு எந்த அறிகுறிகளையும்‌ 
நாம்‌ காண்பதில்லை, அதே வேளையில்‌ நிச்சயமாவே செல்வத்தைப்பற்றி 
எதுவும்‌ சுட்டிக்காட்டுவதில்லை. அவருடைய போதனைகளால்‌ அவர்‌ 
அப்படிப்பட்டவராக இருந்திருக்க சாத்தியமில்லை (மத்தேயு 8:20; லூக்கா 
12:13-21; 16:19-81) மற்றும்‌ இன்று செல்வந்தராவதை முன்னுரிமையாக 
கொண்டுள்ளவர்களுக்கு அது ஆறுதலை தருவதில்லை என்பதை உணர்த்துறெது. 
மேலும்‌ இயேசுவானவர்‌ அப்போஸ்தலர்‌ குழுவினருக்கு தனது சொந்த 
வளங்களிலிருந்து போஷிக்கவில்லை; லூக்கா 8:1-3 அவரோடும்‌ அவருடைய 
அப்போஸ்தலரோடும்‌ பயணம்‌ செய்த பெண்கள்‌, “தங்கள்‌ ஆஸ்திகளால்‌ 
அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்து கொண்டு வந்தார்கள்‌” என்று கூறுகிறது. 

இயேசு நிறைய விரோதிகளை உடையவராக இருந்தார்‌ என்பது தெளிவாக 
இருக்கிற வேளையில்‌ சுவிசேஷங்கள்‌ அவர்‌ நம்பகமான நட்புறவுகளை 
கொண்டிருந்தார்‌ என்பதை சுட்டிக்காட்டுகிறது. பன்னிரண்டு அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
மூன்று ஆண்டுகளில்‌ பெரும்பாலானவற்றை அவரோடு பயணித்ததாலும்‌, 
அவரிடம்‌ கற்றுக்கொள்வதிலும்‌ செலவளித்தார்கள்‌. அப்போஸ்தலர்‌ நடபடிகள்‌ 
1:15-26 பிற மனிதர்‌ அவரோடு இருந்தார்கள்‌ என்றும்‌ மற்றும்‌ யூதாஸின்‌ 
இடத்தை நிரப்பத்‌ தகுதியான இருவர்‌ அவருடைய பொதுவான ஊழியம்‌ 
முழுவதும்‌ அவரோடு இருந்தார்கள்‌ என சுட்டிக்காட்டுகிறது. லூக்கா 8ல்‌ 
கூறப்பட்டுள்ள பெண்களையும்‌ சேர்த்து, பல்வேறு சமயங்களில்‌ தீர்மானிக்க 
முடியாத அளவு மக்கள்‌ அவரோடு பயணம்‌ செய்தார்கள்‌. லூக்கா 10:1 இயேசு 











தான்‌ ஊழியம்‌ செய்ய விரும்பின கிராமங்கள்‌ மற்றும்‌ பட்டணங்களுக்கு தமக்கு 
முன்பாக எழுபது பேரை அனுப்பினாரென்று கூறுகிறது. இந்த மக்களில்‌ எவரும்‌ 
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இயேசுவின்‌ நண்பர்கள்‌ என அழைக்கப்பட முடியும்‌. 

லூக்கா 10:38-42, மரியாள்‌ மற்றும்‌ மார்த்தாள்‌ என்ற ஒரு சகோதரிகள்‌ வாழ்ந்த 
வீட்டை இயேசு பார்வையிட்டதை பதிவு செய்கிறது. நாம்‌ யோவான்‌ 11ல்‌ இந்த 
இரு சகோதரிகளும்‌ லாசரு என்ற பெயரில்‌ ஒரு சகோதரரை கொண்டிருந்தார்கள்‌ 
என்பதையும்‌ மற்றும்‌ இயேசு அவரையும்‌ அந்த இரண்டு சகோதரிகளையும்‌ 
“சிநேகித்தார்‌” என்பதையும்‌ நாம்‌ கற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌ (3, 5, 36 வசனங்கள்‌). 
இயேசு தமது சீஷர்கள்‌ அல்லாதவர்களிடத்திலும்‌ அதிக நெருக்கமாக இருந்தார்‌. 
இயேசு எத்தனை நெருக்கமான சிநேகிதர்களையுடையவராக இருந்தார்‌ 
என்பதை நாம்‌ அறிந்து கொள்வதற்கு வழியில்லை, ஆனால்‌, அவருடைய 
வேண்டுகோள்களுடைய ஒருவர்‌ நிறைய நண்பர்களை பெற்றிருப்பார்‌ என்பதில்‌ 
ஆச்சரியமில்லை, சிறப்பாக, அவர்‌ தனது இடத்தை விட்டு கழ்‌ இறங்கி யூத 
சமூதாயத்தின்‌ மிகவும்‌ இகழப்பட்ட சமூக அடுக்கு பிரிவினரிடமும்‌ மிகவும்‌ 
அன்பு பாராட்டினார்‌ லூக்கா 15:1, 2; 19:1-10). 


மொழி, கல்வி மற்றும்‌ பயணங்கள்‌? 

குறிப்பிடத்தக்க துவக்கம்‌ மற்றும்‌ இறுதி மூன்று ஆண்டுகளைத்‌ தவிர, 
இயேசுவின்‌ வாழ்க்கை மிகவும்‌ சாதாரணமான ஒன்றாகவே இருந்தது 
என்பதற்கான அறிகுறிகள்‌ உள்ளன. இதற்கு காரணம்‌ சுவிசேஷங்கள்‌ ஏறக்குறைய 
அவரது இரண்டு வயது துவங்கி முப்பது வயதுவரை உள்ள இடைப்பட்ட 
காலத்தை பற்றி ஒன்றும்‌ கூறுவது இல்லை (அவருக்கு பன்னிரண்டு வயதான 
போது நடந்த ஒரு சம்பவம்‌ தவிர). அவர்‌ அநேகமாக, எல்லா விதங்களிலும்‌ ஒரு 
சாதாரண யூத வாலிபருடைய வாழ்க்கையை வாழ்ந்தார்‌. 

ஒரு சாதாரணமான முதல்‌ நூற்றாண்டு யூதர்‌ என்பதை தவிர, இயேசு 
என்ன மொழிகளை பேசியிருக்கக்‌ கூடும்‌? எந்த கேள்வியுமில்லாமல்‌, அவர்‌ 
அரமேயி பேசினார்‌, அது எபிரெயர்கள்‌ பேசின பாலஸ்தீனத்தின்‌ ஒரு 
பொதுவான வட்டார மொழியாக இருந்தது. சுவிசேஷங்கள்‌ இயேசு சில 
அரமேய வார்த்தைகளை பயன்படுத்தியதை, ௮௨4 போன்ற வார்த்தையை 
பயன்படுத்தியதை பதிவு செய்கிறது. அது அவர்‌ தன்‌ தேவனை, “பிதாவே” என்று 
குறிப்பிடும்‌ முறையாக இருந்தது (மாற்கு 14:36), மேலும்‌ அவர்‌ சிலுவையிலிருந்து 
கதறினார்‌: ஏலீ ஏலீ லாமா சக்தி - “என்‌ தேவனே! என்‌ தேவனே! ஏன்‌ 
என்னைக்‌ கைவிட்டீர்‌” (மத்தேயு 27:46). அவர்‌ கலிலேயாவில்‌ வளர்ந்தார்‌, அது 
கிரேக்க கலாச்சாரத்தின்‌ அதிக தாக்கமுடைய பகுதியாக இருந்தது, மற்றும்‌ 
கிரேக்க நாகரீக பட்டிணமாகுிய செப்போரிஸ்‌ கண்ணுக்கு எட்டிய தூரத்தில்‌ 
இருந்ததாலும்‌, அவர்‌ கொய்நே (“பொதுவான” இலக்கிய நடைக்கு எதிரானது) 
அதாவது இலக்கிய நடை கிரேக்க மொழிக்கு மாறாக, சாதாரண உரைநடை 
கிரேக்க மொழி பேசினார்‌.” மத்தியகரைக்கடலை ஒட்டிய பகுதியில்‌, வணிகம்‌ 
மற்றும்‌ தொடர்புக்கான, நாடுகளுக்கிடையிலான மொழியாக கிரேக்க 
மொழி உறுதியாக திகழ்ந்தது. இது மூன்று நூற்றாண்டுகளுக்கு முன்பாக மகா 
அலெஸ்ஸாண்டர்‌ அந்த பகுதியில்‌ கிரேக்க கலாச்சாரத்தை பரப்பியிருந்தார்‌ 
(கிரேக்க கலாச்சாரத்தை திணித்தார்‌) என்பதற்கு சான்றாக இருக்கிறது. 
பாலஸ்தீனம்‌ ரோமர்களால்‌ பிடிக்கப்பட்டிருந்ததால்‌ இயேசுவானவர்‌ 
சிறிதளவு இலத்தீன்‌ மொழியை அறிந்திருந்தார்‌ (அல்லது குறைந்த பட்சம்‌ 
புரிந்து கொண்டார்‌). இயேசு பிலாத்துவால்‌ விசாரிக்கப்பட்டது, அவர்கள்‌ எந்த 
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மொழியை பயன்படுத்தினார்கள்‌ என்ற வினாவை எழுப்புகிறது. அவர்கள்‌ ஒரு 
மொழிபெயர்ப்பாளர்‌ மூலம்‌ பேசியிருந்து சாத்தியமானதாக இருந்தது. இயேசு 
சரளமாக இலத்தீன்‌ மொழி பேசாமலிருந்தாலும்‌, பிலாத்து அரமேய மொழியில்‌ 
பேசியது சாத்தியமானதாக இருந்தது. நாம்‌ பாதுகாப்பான முடிவுக்கு வரலாம்‌. 
அரமேய மொழி இயேசுவின்‌ “இதய மொழியாக” இருந்தது. அவர்‌ அநேகமாக 
கிரேக்க மொழியை அறிந்திருந்தார்‌, சாத்தியமானவரை இலத்தீன்‌ மொழியையும்‌ 
அறிந்திருந்தார்‌. 

இயேசுவானவர்‌ ஓரு முறையான பயிற்சி பெற்றதாக புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ எதுவும்‌ கூறப்படவில்லை. அவர்‌ அநேகமாக வீட்டிலேயே 
கல்வி கற்பிக்கப்பட்டார்‌, பெரும்பாலான யூத குடும்பங்களில்‌ இது 
பழக்கமாக இருந்தது மற்றும்‌ நாசரேத்திலிருந்த உள்ளூர்‌ ஜெபஆலயத்திலிருந்து 
சில போதனைகளையும்‌ பெற்றிருந்தார்‌. லூக்கா 4:16 அவர்‌ தவறாமல்‌ 
ஜெபஆலயத்தில்‌ கலந்து கொண்டார்‌ என்பதை சுட்டிக்‌ காட்டுகிறது.) 
சில யூத குடும்பங்கள்‌ தங்கள்‌ பிள்ளைகளுக்கு சிறப்பு பயிற்சியாளர்களை 
நியமித்தன; ஆனால்‌ யோசேப்பு ஒரு தொழிலாளியாக இருந்தார்‌ என்பதை 
கவனிக்கும்போது, இப்படிப்பட்ட ஒரு சொகுசு வசதிக்கு செலவழிக்க அவருக்கு 
சாத்தியம்‌ இருந்திருக்காது என்றே தோன்றுகிறது. லூக்கா 2:41-52 இயேசு தனக்கு 
பன்னிரண்டு வயதாக இருந்தபோது நியாயசாஸ்திரிகளோடு உரையாடியதையும்‌ 
மற்றும்‌ “அவர்‌ பேசக்‌ கேட்ட யாவரும்‌ அவருடைய புத்தியையும்‌ அவர்‌ சொன்ன 
மாறுத்தரங்களையுங்‌ குறித்து பிரமித்தார்கள்‌” என்பதையும்‌ பதிவு செய்கிறது 
(வசனம்‌ 47). இருப்பினும்‌, லூக்கா இதை அவருடைய உலக கல்வியின்‌ 
சிறப்பாக குறிப்பிடவில்லை, அநேகமாக இது இயேசு தேவனுடைய குமாரனாக 
இருந்தபடியால்‌ தானாக வந்தது என்பதை வாசகர்கள்‌ புரிந்து கொள்ள 
எதிர்பார்த்தார்‌. இந்த நிகழ்ச்சியைத்‌ தொடர்ந்து, “அவர்‌ அவர்களுடனே 
(மரியாள்‌ மற்றும்‌ யோசேப்பு) கூடப்‌ போய்‌, நாசரேத்தூரில்‌ சேர்ந்து, 
அவர்களுக்கு கழ்ப்படிந்திருந்தார்‌ ...” என்பதையும்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌ (வசனம்‌ 51). 
இது அவர்‌ தனது பிள்ளை பருவத்தை மிகவும்‌ சாதாரணமான முறையிலேயே 
நிறைவு செய்தார்‌ என்பதை காட்டுகிறது. இயேசுவின்‌ உலக கல்வி குறித்து 
சிறிதளவே நமக்கு தகவல்‌ அறிய கிடைத்தாலும்‌ சிலர்‌ உரிமை கோருவதுபோல 
அவர்‌ கல்லாதவராயிருந்தார்‌ என்பது சாத்தியமல்ல - சிறப்பாக லூக்கா அவர்‌ 
நாசரேத்து ஜெபஆலயத்தில்‌ உரத்த சத்தமாய்‌ வாசித்தார்‌ என குறிப்பிட்டுள்ளார்‌ 
(4:16-20). 

இயேசு குழந்தையாக இருந்தபோது, எகிப்தில்‌ சிறிது காலம்‌ தங்கியிருந்தது 
தவிர, அவர்‌ பாலஸ்தீனத்தை விட்டு வெகுதொலைவு இடங்களுக்கு பயணம்‌ 
செய்ததற்கான சான்றுகள்‌ இல்லை.“ அதேபோல, அவருக்கு எப்போதாவது 
திருமணம்‌ ஆனதா அல்லது குழந்தைகளுடையவராக இருந்தாரா என்பது 
பற்றி கூறும்‌ வரலாற்று ஆதாரங்கள்‌ எதுவும்‌ இல்லை. இயேசுவைக்‌ குறித்து 
இப்படிப்பட்ட கதைகள்‌ புனையப்படுவதுண்டு, ஆனால்‌ நம்முடைய அக்கரை 
எல்லாம்‌ யூகம்‌ அல்லது புராணத்தைப்‌ பற்றியதல்ல, மாறாக அது வரலாற்றைப்‌ 
பற்றியதாக இருக்கிறது. ஒரு வரலாற்று கண்ணோக்கில்‌ இவைகளில்‌ எதுவுமே 
நிகழவில்லை. 

ஒரு சாதாரண சமூக சூழ்நிலையிலிருந்து வந்து, சாதாரண சுற்று சூழலில்‌ 
வாழ்ந்த ஒருவர்‌, ஒருபோதும்‌ தன்னுடைய நாட்டைவிட்டு வெளியே 
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பிரயாணம்‌ செய்யாத ஒருவர்‌, இன்றைக்கும்‌ நினைவுகூரப்படுவது மற்றும்‌ 
மக்களுடைய கவனத்தின்‌ மையமாக பிரமிப்பூட்டக்கூடியதாக இருக்கிறது. 
இயேசுவானவர்‌ ரோமபேரரசின்‌ காலத்தில்‌ பாலஸ்தீனத்தில்‌ வாழ்ந்தார்‌ 
மற்றும்‌ மரித்தார்‌. அவர்‌ தனது வாழ்வின்‌ பெரும்பாலான பகுதியை ஒரு 
சாதாரண கிராமத்தவராக (அவர்‌ சாதாரணமானவர்‌ என்பதைவிட வேறு 
எவ்விதமாகவும்‌ இருக்கவில்லை) செலவழித்தார்‌ மற்றும்‌ தனது முப்பத்தி 
மூன்றாம்‌ வயதில்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டு மரணத்தை அனுபவித்தார்‌. 
அவருடைய வாழ்க்கை பெரும்பாலான அளவீட்டின்படி, நீண்டதாக 
இருக்கவில்லை, ஆனால்‌ அது மிகவும்‌ முக்கியமான ஒன்றாக இருந்தது. எந்த 
அளவு முக்கியமானதாக இருக்கிறது? நாம்‌ இன்றும்‌ இன்னமும்‌ அவரைப்‌ பற்றி 
பேசிக்கொண்டிருக்கிறோம்‌. 











குறிப்புகள்‌ 

1மற்ற நான்கு பேர்‌ ஏரோது அந்திபாஸ்‌ (மத்தேயு 14:1) யோவான்‌ ஸ்நானகன்‌ 
குலையை வாங்கினவர்‌; அந்திபாஸின்‌ சகோதரர்‌ பிலிப்பு, அந்திபாஸ்‌ இவருடைய 
மனைவியை மணந்திருந்தார்‌, அது யோவானின்‌ சிரைச்சேகத்தில்‌ முடிந்தது (மாற்கு 
6:17); ஏரோது அக்கிரிப்பா 1 (நடபடிகள்‌ 12), அப்போஸ்தலனாகிய யாக்கோபை 
கொலை செய்தவன்‌; மற்றும்‌ ஏரோது அக்கிரிப்பா 11 (நடபடிகள்‌ 26), இவர்‌ பவுலுடைய 
தற்காப்பு வாதத்தை கேட்பவர்‌. “பயனுள்ள விவாதங்கள்‌ மற்றும்‌ வரைபடங்கள்‌ டிம்‌ 
டவ்லியில்‌ காணப்படுகிறது The Kregel Bible Atlas (Grand Rapids, Mich.: Kregel Publications, 
2002). “கொய்னே அல்லது “பொதுவான” திரேக்க மொழி இயேசுவின்‌ நாளில்‌ பரவலாக 
பேசப்பட்டது மற்றும்‌ அது இலக்கிய மொழி நடையிலிருந்து வேறுபட்டது. ரத க. 
கvanS, என்பவர்‌ கிரேக்க மொழியின்‌ செல்வாக்கு செப்போரிஸ்‌ என்ற இடத்தில்‌ கி.பி. 
70 க்கு முன்பைவிட அதற்கு பின்பு முற்பகுதியில்‌ அதிகமாக அறியப்பட்டிருந்தது என 
சுட்டிக்காட்டுகிறார்‌. இருப்பினும்‌, பல கலிலேய யூதர்கள்‌ ஒருவிதமான கிரேக்க மொழி 





பேசினார்கள்‌ என்பதை அவர்‌ அங்கீகரிக்கிறார்‌. (Craig A. Evans, Fabricating Jesus: How 
Modern Scholars Distort the Gospels [Downers Grove, 111.: InterVarsity Press, 2006], 113-22.) 
“துரதிஷ்ட வசமாக, இது மக்கள்‌ இயேசுவுக்காக பல பிரயாணங்களை உற்பத்தி செய்ய 
முயற்சிப்பதிலிருந்து அவர்களை தடுப்பதில்லை. ஒரு சமீபகால உதாரணம்‌ Willi W. 
Mountcastle என்பவருடைய The Secret Ministry of Jesus: Pioneer Prophet of Interfaith Dialogue 
(New York: University Press of America, 2007), இது இயேசு இந்தியா, திபெத்‌ மற்றும்‌ 
சீனா போன்ற இடங்களில்‌ இரகசிய ஊழியம்‌ செய்தார்‌ என்ற வரலாற்று ரீதியான 





சர்ச்சைக்குறிய அடிப்படைகளை அது உரிமை கோருகிறது. 
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9 
இயேசு எவ்விதம்‌ தமது பந்து 
சமுகத்தில்‌ பொருந்தியிருந்தார்‌ 2 


கல்வியாளர்கள்‌ மற்றும்‌ திறனாய்வாளர்கள்‌ ஆகியோர்‌ “உண்மையான 
இயேசு” என்ன பேசினார்‌ மற்றும்‌ என்ன செய்தார்‌ என்பதை தீர்மானிக்க, 
அதிகாரப்பூர்வமானதிலிருந்து கற்பனையானதை பிரித்து பார்க்க முயற்சித்தார்கள்‌. 
“வரலாற்றின்‌ இயேசு” (அதாவது, உண்மையில்‌ வாழ்ந்த இயேசுவானவர்‌) 
மற்றும்‌ “விசுவாசத்தின்‌ இயேசுவானவர்‌” (கிறிஸ்தவர்கள்‌ அவரைப்பற்றி 
நம்புகிறபடியாக), ஆகிய இருவருக்கும்‌ இடையிலான வித்தியாசத்தை அறியும்‌ 
முயற்சியில்‌, சிலர்‌ இயேசுவை தாம்‌ வளர்ந்த மற்றும்‌ ஒரு அங்கமாக இருந்த யூத 
சமயத்திலிருந்தே முழுவதுமாக பிரித்து விட்டார்கள்‌. உதாரணமாக, இயேசு 
சொற்பொழிவாளர்‌ கூட்டத்தார்‌, இயேசு யூத சமயத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அல்லாமல்‌, கிரேக்க கலாச்சாரத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ விவரிக்கப்படவேண்டும்‌ 
என வலியுறுத்துகிறார்கள்‌. இயேசு ஒரு யூதராக இருந்தார்‌ மற்றும்‌ நமக்கு தெரிந்த 
அளவில்‌ அவர்‌ ஒருபோதும்‌ தனது வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ பாலஸ்தீனத்தை விட்டு 
வெளியேறாமல்‌ இருந்ததால்‌, இது பொறுத்தமற்றதாக இருக்கிறது. 

இயேசு தனது யூத சமகால மனிதர்களிடத்திலிருந்து முற்றிலும்‌ மாறுபடுவார்‌ 
என எதிர்பார்ப்பதை விட, நாம்‌ அவர்‌ யூத சமயத்தால்‌ அதிகமாக செல்வாக்கு 











செலுத்தப்பட்டிருப்பார்‌ எனவும்‌ மற்றும்‌ இது அவருடைய போதனைகள்‌ 
மற்றும்‌ நடைமுறைகள்‌ ஆகியவற்றில்‌ பிரதிபலிக்கும்‌ என எதிர்பார்க்கலாம்‌. 
அதேபோல, சுவிசேஷங்களிலுள்ள கருத்துகளும்‌ அவருடைய யூதத்தன்மையை 
பிரதிபலிக்கும்‌ என நாம்‌ எதிர்பார்ப்போம்‌. உண்மையில்‌, சுவிசேஷங்களில்‌ நாம்‌ 
இதைத்தான்‌ கண்டுபிடிக்கிறோம்‌. இயேசு தமது காலத்திலிருந்த யூத மதத்தின்‌ 
பின்புயத்தில்‌ ஒரு கைக்கொள்பவராக தமது சொந்த வழிகளில்‌ காரியங்களை 





கண்டவராக விவரிக்கப்படுகிறார்‌. 

“உண்மையில்‌ இயேசு தாம்‌ வாழ்ந்த யூத சமூகத்தில்‌ எப்படி பொருந்தி 
வாழ்ந்தார்‌?” என நாம்‌ கேட்கவேண்டிய அவசியம்‌ இருக்கிறது. எந்த 
அளவில்‌ மற்றும்‌ எந்த வழிகளில்‌ அவர்‌ தமது யூத பாரம்பரியத்தை, 
கலாச்சாரத்தை பிரதிபலித்தார்‌? எந்த அளவில்‌ மற்றும்‌ எந்த வழிகளில்‌ அவர்‌ 





தமது யூத பாரம்பரியத்தை/கலாச்சாரத்தை விட்டு விலகிச்‌ சென்றிருந்தார்‌? 
இந்த கேள்விகளுக்கு நாம்‌ பதில்கள்‌ பெறாதவரையிலும்‌ இயேசுவை 
குறித்த தெளிவான வரலாற்று காட்சியை நாம்‌ எதிர்பார்க்க இயலாது. 
அதிர்ஷ்டவசமாக, சுவிசேஷங்கள்‌ நமக்கு நிறைய தகவல்களை கொடுக்கின்றன - 
ஜோஸிபஸின்‌ எழுத்துக்களைப்‌ போலவே மற்ற சமகாலத்து ஆதார மூலங்களும்‌ 
கொடுக்கின்றன. 
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1. இயேசுவானவருடைய யூத சமய விசுவாசம்‌ 

இயேசுவானவர்‌ ஒரு அர்ப்பணிப்புள்ள, நடைமுறைப்படுத்துகிற, 
யூத சமயத்தின்‌ அடிப்படை நம்பிக்கைகளை உறுதியாக கடைப்பிடித்தார்‌ 
என்பதற்கு நாம்‌ என்ன அடையாளங்ளை உடையவர்களாக இருக்கிறோம்‌? 
மேலோட்டமாக சுவிசேஷங்களை வாசிப்பது கூட, எபிரேய வேதவாக்கியங்களில்‌ 
பதியப்பட்டிருந்த சம்பவங்களை இயேசு உண்மையானதெனக்‌ கருதினார்‌ 
என்பதை வெளிப்படுத்துகிறது. அவர்‌ பழைய ஏற்பாட்டு சம்பவங்கள்‌ மற்றும்‌ 
பதிவு செய்யப்பட்ட பல்வேறு கதாபாத்திரங்களின்‌ ஜீவியங்களை அடிக்கடி 
குறிப்பிட்டார்‌. அது அவைகளின்‌ உண்மைத்தன்மை மற்றும்‌ நம்பகத்தன்மை 
ஆகியவற்றை முழுமையாக ஏற்றுக்கொள்வதை உணர்த்துவதாகவே இருந்தது 
(காணவும்‌, உதாரணமாக, மத்தேயு 11:20-24; 12:1-8; மாற்கு 10:17-22; 
12:24-27). இத்துடன்‌, இயேசு வேத வாக்கியங்களை மேற்கோள்‌ காட்டின 
விதத்திலிருந்து, அவர்‌ அவைகளுக்கு மிக அதிக மதிப்பு கொடுத்தார்‌ என்பதை 
உறுதிப்படுத்துறெது. லூக்கா 4:1-13, சாத்தானுடைய சோதனைகளுக்கு, இயேசு 
உபாகமத்திலிருந்து வசனங்களை மேற்கோள்‌ காட்டி, “எழுதியிருக்கிறதே ...” 
என்று பதில்‌ அளித்தார்‌. மலை பிரசங்கத்தில்‌, அவர்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ மற்றும்‌ 
தீர்க்கதரிசனத்தை ஒழிப்பதல்ல, அதை நிறைவேற்றுவதே தமது நோக்கம்‌ என்பதை 
அறிவித்தார்‌. அவைகளில்‌ எழுதப்பட்டிருந்த யாவும்‌ நிறைவேற வேண்டும்‌ என 
அவர்‌ அறிவித்தார்‌, கற்பனைகளில்‌ சிறிய ஓன்றையாகிலும்‌ தளர்த்திவிடுவதற்கு 
எதிராக அவர்‌ எச்சரித்தார்‌ (மத்தேயு 5:17-19). லூக்கா 4:16 இயேசு தாம்‌ 
வளர்ந்த நாசரேத்தில்‌ ஜெபஆலயத்தில்‌ கலந்து கொண்டதையும்‌ மற்றும்‌ அங்கே 
அவர்‌ தீர்க்கதரிசிகளின்‌ வாக்கியங்களை வாசிப்பதில்‌ பங்கேற்றதையும்‌ பதிவு 
செய்கிறது. 

லூக்கா 4ன்‌ அதே சம்பவம்‌, “தமது வழக்கத்தின்படியே, ஓய்வு 
நாளிலே ஜெப ஆலயத்தில்‌ பிரவேசித்தார்‌” என கூறுகிறது, அது இயேசு 
குவறாமல்‌ ஜெப ஆலயத்தில்‌ கலந்து கொண்டார்‌ என்பதை குறிப்பிடுகிறது. 
மத்தேயு 17:24-27, இயேசு தேவாலய பராமரிப்புக்காக சேகரிக்கப்பட்ட 
அரைசேக்கல்‌ வரியை செலுத்தினார்‌ என்பதை சுட்டிக்காட்டுகிறது. மேலும்‌, 
இயேசு பிரமாணத்தின்‌ கேட்புகளை பஸ்காவின்போது தேவ ஆலயத்திற்கு 
சென்றதின்‌ மூலம்‌ மற்றும்‌ அவருடைய சீஷார்களுடன்‌ பஸ்கா உணவில்‌ 
பங்கு பெற்றதின்‌ மூலம்‌ கடைப்பிடித்தார்‌. இயேசு தமது நாளில்‌ இருந்த யூத 
சமயத்தின்‌ நிறுவனங்கள்‌ /சம்பிரதாயங்களை அங்கீகரித்தார்‌ என்பதற்கான 
அறிகுறிகள்‌ இருக்கின்றன. இருப்பினும்‌ அவைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ 
முழுமையாக ஒத்துக்‌ கொள்ளவில்லை (மத்தேயு 23:1-3). 

இயேசுவானவர்‌ அர்ப்பணிப்புள்ள, கடைப்பிடிக்றெ ஒரு யூதராக இருந்தார்‌; 
அனால்‌ அவர்‌ தனது கால யூத சமயத்தில்‌ எங்கே பொருந்தி வந்தார்‌? 








11. யூதர்களுடைய பொதுவான 
நம்பிக்கைகளின்‌ பின்புலம்‌ 
யூத சமயத்தின்‌ பொதுவான குணாதிசயங்கள்‌ இ.பி. முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
யூதர்களை பண்டைய உலக/மக்களிலிருந்து பிரித்து வைத்திருந்தது. இந்த 
குணாதிசயங்கள்‌ யாவை? 
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ஒரே இறை நம்பிக்கை 

“ஒரே இறை நம்பிக்கை” என்பதின்‌ பொருள்‌ ஒரே ஒரு தேவன்தான்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்ற நம்பிக்கையாக இருக்கிறது. பண்டைய உலக மக்களில்‌ 
யூதர்கள்‌ மாத்திரமே ஒரே தேவனை விசுவாசிக்கிறவர்களாக இருந்தார்கள்‌. 
உலகத்தின்‌ பல்வேறு பகுதிகளை கட்டுப்படுத்துவதாக செயல்படும்‌, ஒன்றுடன்‌ 
ஒன்று போட்டியாக செயல்படும்‌ பல்வேறு கடவுள்களின்‌ கூட்டத்தை 
நம்புவதற்கு பதிலாக அப்படிச்செய்தார்கள்‌. (ஒரு பார்வோன்‌ எகிப்தில்‌ ஒரே 
இறை சமயத்தை ஒரு குறுகிய காலம்‌ அமுல்படுத்தினார்‌, ஆனால்‌ அது அவர்‌ 
வாழ்ந்த காலம்‌ வரை மட்டுமே வாழ்ந்தது.) இந்த யூதருடைய தனித்தன்மை 
சேம/ என்று அறியப்பட்ட வசனப்பகுதிகளில்‌ தெரிவிக்கப்பட்டுள்ளது. 
“இஸ்ரவேலே, கேள்‌! நம்முடைய தேவனாகிய கர்த்தர்‌ ஒருவரே கர்த்தர்‌, 
நீ உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரிடத்தில்‌ உன்‌ முழு இருதயத்தோடும்‌, உன்‌ முழு 
ஆத்துமாவோடும்‌ உன்‌ முழு மனதோடும்‌ அன்புகூருவாயாக” (உபாகமம்‌ 
6:4, 5). இந்த மூலைக்கல்லான உபதேசம்‌ அர்ப்பணிக்கப்பட்ட யூதர்களால்‌ 
ஒரு நாளைக்கு இரண்டு முறை மனப்பாடமாக சொல்லப்பட்டு வந்தது. இது 
“பத்து கட்டளைகளின்‌” முதல்‌ கட்டளையை பிரதிபலித்தது: “என்னையன்றி, 
[அதாவது என்னைதவிர] உனக்கு வேறே தேவர்கள்‌ உண்டாயிருக்க வேண்டாம்‌” 
(யாத்திராகமம்‌ 20:3; உபாகமம்‌ 5:7). 

யூதர்களின்‌ இந்த ஒரு இறைவழிபாட்டு நம்பிக்கை ஆண்டுகளினூடே 
சிறப்பான, குறிப்பிடத்தக்க ஒன்றாக இருப்பதின்‌ உண்மை என்னவெனில்‌, 
பண்டைய உலகின்‌ மற்ற மக்கள்‌ சாதாரணமாக மற்றவர்களுடையதை 
தங்கள்‌ சொந்த தெய்வமாக ஏற்றுக்கொண்டார்கள்‌ - இந்த முறையானது 
மக்கள்‌ குழுக்கள்‌ பிறருடைய “சமய முறையை தழுவிக்கொள்ளுதல்‌” என 
அறியப்பட்டிருந்தது. யுத்தத்தில்‌ தோற்கடிக்கப்படும்‌ மக்கள்மேல்‌ இந்த முறை 
திணிக்கப்பட்டது, மற்றும்‌ யூதர்கள்‌ தங்கள்‌ வரலாற்றில்‌ அந்நிய சக்திகளால்‌ 
பலமுறை வெற்றிகொள்ளப்பட்டிருந்தனர்‌. பொதுவாக அவர்கள்‌ இந்த 
முறையை எதிர்த்தார்கள்‌ - இருப்பினும்‌ - தீர்க்கதரிசிகள்‌ காண்பிக்கெபடி - சில 
சமயங்களில்‌ அவர்கள்‌ இதற்கு பலியானார்கள்‌ (எரேமியா 2:4-13; எசேக்கியேல்‌ 
8:7-18; காணவும்‌ 1 இராஜாக்கள்‌ 18:1-46). அந்நிய தெய்வங்களை வழிபடுவது 
தர்க்கதரிசிகளால்‌ கண்டிக்கப்பட்டிருப்பது, யூதர்களின்‌ ஒரு இறை வழிபாட்டு 
நம்பிக்கைகளுக்கு வலுவான சாட்சியமாக இருக்கிறது. 





தெரிந்தெடுத்தல்‌ 

தேவனானவர்‌ ஆபிரகாமோடு செய்து கொண்ட உடன்படிக்கையின்‌ 
அடிப்படையில்‌ (அதியாகமம்‌ 12 மற்றும்‌ 15), யூதர்கள்‌ தங்களை தேவனால்‌ 
தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட விசேஷித்த மக்களாகவும்‌, தங்கள்‌ மூலமாக 
தேவன்‌ உலகத்திற்கு இரட்சிப்பு கொண்டுவர செயல்படுவார்‌ என்பதையும்‌ 
கண்டார்கள்‌. அவர்களுடைய வரலாறு தேவன்‌ அவருடைய உலகில்‌ நடப்பித்த 
மீட்பின்‌ நடவடிக்கைகளாக இருக்கிறது. இந்த நம்பிக்கை தவிர்க்க முடியாமல்‌ 
இனம்‌,மற்றும்‌ மதம்‌ ஆகியவற்றின்‌ கலப்பில்லாத ஒரு மக்களை உருவாக்கும்‌ 
என்ற பயத்தோடுகூட, ஒரு விலகியிருத்தல்‌ என்ற உணர்வையும்‌ ஏற்படுத்தியது. 
இந்த பயம்‌/அக்கரை பாபிலோனிய அடிமைத்தனத்தின்போதும்‌ மற்றும்‌ அதற்கு 
பின்னரும்‌ உச்சத்தை எட்டியது, தனித்த மக்களாக இருப்பது என்பது இறை 
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நம்பிக்கைசார்ந்த ஒரு விஷயமாக மட்டும்‌அல்ல, ஒரு தப்பிப்பிழைப்பதற்கான 
காரியமாகவும்‌ இருந்தது. பழைய ஏற்பாட்டின்‌ புத்தகங்களான எஸ்ரா மற்றும்‌ 
நெகேமியா, ஆயெவை சிறையிருப்புக்கு பிந்தின காலத்தில்‌ இந்த நம்பிக்கை 
ஒவ்வொரு நடைமுறை காரியங்களிலும்‌ எவ்விதம்‌ செயல்படுத்தப்பட்டது 
என்பதை காண்பிக்கிறது. 

தெரிந்தெடுக்கப்படுதல்‌ என்ற இந்த வலிவான எண்ணம்‌ மற்றும்‌ 
அத்துடன்‌ தொடர்புடைய விலகி தனித்திருத்தல்‌ என்பது யூதர்‌ மற்றும்‌ 
சமாரியர்‌ களுக்கிடையிலான மோதல்களுக்கு காரணமாயிருந்தது என்பது 
சுவிசேஷங்களில்‌ தெளிவாய்‌ காணப்படுகிறது. சமாரியர்கள்‌ எப்படி 





தோன்றினார்கள்‌ என்பது அவ்வளவு தெளிவாக தெரியவில்லை, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
சிறையிருப்பின்‌ காலத்தில்‌ பாலஸ்கீனத்தில்‌ விடப்பட்டிருந்த யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ புறவின அயலகத்தாரோடு ஏற்பட்ட கலப்பு திருமணத்தின்‌ வாயிலாக 
உருவானவர்களாக இருந்தார்கள்‌. சிறையிருப்பிலிருந்த யூதர்கள்‌ தரும்பினபோது, 
அவர்கள்‌ அந்நிய தேசத்தில்‌ தங்களுடைய யூத அடையாளத்தை கண்டிப்பாக 
பராமரித்து, பிழைத்து திரும்பி வந்தபோது, அங்கேயே விடப்பட்டி ருந்தவர்கள்‌ 
சமரசம்‌ செய்துகொண்டவர்களாக இருந்ததை கண்டபோது திடுக்கிட்டார்கள்‌. 
நூற்றாண்டுகளுக்கான பகை, அவ நம்பிக்கை மற்றும்‌ நிராகரிப்பு ஆகியவை 
இதின்‌ விளைவாக அமைந்தது. சமாரியர்கள்‌ தாங்கள்‌ எருசலேம்‌ தேவாலயத்தை 
திருப்பி கட்டுவதில்‌ தவிர்க்கப்பட்டதை அறிந்து, முறையான யூத சமயத்திலிருந்து 
தங்களை விலக்கிக்கொண்டு அவர்கள்‌ தங்களுடைய போட்டி ஆலயத்தை 
பாலஸ்தீனத்தின்‌ வடபகுதியில்‌ (“சமாரியா”) கெர்சீம்‌ மலையில்‌ அமைத்தார்கள்‌. 
இந்த உண்மை இயேசுவானவர்‌ மற்றும்‌ சமாரியப்பெண்‌ ஆகியோருக்கிடையில்‌ 
கிணற்றண்டையில்‌ நடந்த சம்பாஷனையின்‌ பின்புலத்தில்‌ யோவான்‌ 4 ஆம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ காணப்படுகிறது. இது இயேசுவின்‌ நல்ல சமாரியன்‌ உவமைக்கு 
ஒரு அழுத்தமான தரத்தை கொடுக்கிறது: இகழப்பட்ட ஒரு இனக்குழுவை 
சேர்ந்த ஒருவர்‌ ஒரு சரியான காரியத்தை செய்வார்‌ என்பதும்‌ ஒரு யூத 
ஆசாரியர்‌ மற்றும்‌ லேவியர்‌ ஒருவர்‌ எப்படி அதைக்‌ செய்யத்‌ தவறிவிட்டார்கள்‌ 
என்ற கருத்து அதிர்ச்சியூட்டக்‌ கூடியதாக இருந்தது! யூத மற்றும்‌ சமாரிய 
போராட்டம்‌ யூதர்கள்‌ தேவனுடைய சொந்த ஜனமாக தெரிந்தெடுக்கப்பட்டு 
மற்றும்‌ அழைக்கப்பட்டிருந்தார்கள்‌ என்ற உணர்வின்‌ முக்கியத்துவத்திற்கு 
சான்றளிக்கக்கூடியதாக இருந்தது. 


பிரமாணம்‌ 

எகிப்திலிருந்து வனாந்திர யாத்திரை மற்றும்‌ பத்து கட்டளைகள்‌ 
கொடுக்கப்படுவதை நோக்கி பின்னோக்கி செல்லும்போது, பிரமாணம்‌ 
யூதருடைய நம்பிக்கை மற்றும்‌ அன்றாட வாழ்க்கை ஆகியவற்றில்‌ மையமான 
பங்காற்றியது. பாபிலோனியர்களால்‌ தேவாலயம்‌ கி.மு. 586ல்‌ இடிக்கப்பட்ட 
பிறகு, பிரமாணமானது நாட்டின்‌ மிக முக்கியமான ஒன்றாக ஆனது. 
இதற்கு இரண்டு காரணங்கள்‌ இருந்தன. முதலாவது, பிரமாணமானது 
கொண்டுசெல்லப்படக்‌ கூடியதாக இருந்தது. தேவாலயம்‌ அழிக்கப்பட்டு, 
அந்நிய நாட்டில்‌ அவர்கள்‌ செயல்பட ஆசாரியத்துவம்‌ இல்லாத நிலையில்‌, 
அவர்களுக்கு வழிநடத்துதலையும்‌ நிலைப்புத்தன்மையையும்‌ கொடுக்க, 
சிறைபிடிக்கப்பட்டிருந்தவர்கள்‌ நியாயப்பிமாணத்தைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. 
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இரண்டாவதாக யூதர்கள்‌ பிரமாணத்தை கண்டிப்பாக கடைப்பிடித்தது, 
யூதூர்களை மற்ற மக்களிடத்திலிருந்து பிரித்து வைத்தது. அவர்கள்‌ எங்கிருந்தாலும்‌ 
ஓரே ஜனம்‌ என்ற வகையில்‌ அவர்கள்‌ தப்பிப்பிழைத்திருப்பதை உறுதிசெய்தது. 
விருத்தசேதனம்‌, சுத்தமான மற்றும்‌ அசுத்தமான உணவுகள்‌, ஓய்வுநாளை 
சரியான வகையில்‌ ஆசரித்தல்‌ ஆகியவை பற்றிய பிரமாணங்கள்‌ விசேஷமாக 
உண்மையாக இருந்தன, ஏனெனில்‌ இந்த நடைமுறைப்‌ பயன்பாடுகள்‌ பெரும்‌ 
பான்மையாக யூதமதத்திற்குத்‌ தனிப்பட்டவைகளாக இருந்தன. 

ஜெப ஆலயம்‌ (391௨202006) என்று அழைக்கப்படும்‌ ஸ்தாபனம்‌ 
பிரபலமாவதற்கு, எகிப்தைவிட்டு வெளியேறும்போதும்‌ அதற்குப்‌ பின்பும்‌ 
நியாயப்பிரமாணம்‌ அதிகமாக வலியுறுத்தப்பட்டது ஒருவேளை காரணமாக 
இருக்கக்கூடும்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ சொல்லப்படவில்லையென்றாலும்‌, ஜெப 
ஆலயம்‌ என்பது இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ யூதமதத்திலும்‌ சமூக வாழ்க்கையிலும்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்ட பகுதியாக இருந்தது. யூதர்கள்‌ தங்கள்‌ நாட்டை 
விட்டு வெளியேற்றப்பட்டபோது ஜெப ஆலயங்கள்‌ ஜெபம்‌ செய்யவும்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ படிக்கவும்‌ மற்றும்‌ ஆராதிக்கவும்‌ கூடும்‌ 
இடங்களாக உயர்த்தப்பட்டன. கர்த்தருடைய ஆலயம்‌ (ழி) சில காலம்‌ 
இல்லாதிருந்தபடியால்‌, பாலஸ்தீன தேசத்திற்குள்ளும்‌ ஜெபஆலயங்கள்‌ 
தோன்றின. நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ வல்லுநர்கள்‌ என்று ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்ட 
ரபீக்கள்‌ என்று அழைக்கப்பட்ட ஆசிரியர்கள்‌ வகையைச்‌ சேர்ந்தவர்களால்‌ 
ஆதிக்கம்‌ செய்யப்பட்டிருந்தன. 








ஆலயம்‌ 

எருசலேமிலுள்ள ஆலயமானது, யூத பலி முறைகளின்‌ மற்றும்‌ 
நியாயப்பிரமானத்தினால்‌ எதிர்பார்க்கப்படுகிற பலவகையான வருடாந்தரப்‌ 
பண்டிகைகளின்‌ மையமாயிருந்தது. ஆசாரியத்துவ முறையானது பலியிடுதலில்‌ 
மேற்பார்வையிடப்பட்டு ஆலயத்தில்‌ நடைமுறையில்‌ இருந்தது. ஆகவே அது 
எல்லா யூதர்களுக்கும்‌ மைய முக்கியத்துவமானதாய்‌ இருந்தது. அவர்களுக்கு ஒரே 
ஒரு ஆலயம்‌ மாத்திரம்‌ இருந்தது, அங்கு அதிகாரிகளாக இருந்த ஆசாரியர்களால்‌ 
பலிகள்‌ செலுத்தப்பட்டன. (இதற்கு நேர்மாறாக ஜெப ஆலயங்கள்‌ அநேகம்‌ 
இருந்தன மற்றும்‌ பிரமாணத்தைப்‌ போதிப்பவர்களாலும்‌ ஜெபஆலய 
அதிகாரிகளாலும்‌ இவை நடத்தப்பட்டிருந்தன, ஆசாரியார்களால்‌ அல்ல; அங்கே 
பலிகள்‌ எதுவும்‌ செலுத்தப்படவில்லை.) 

எல்லா யூதர்களுக்கும்‌ முக்கியமான மையமாக ஒரு அளவுக்கு 
இருப்பதினால்‌ - அப்படி இருந்தும்கூட - யூதத்துவத்திற்குள்ளேயே ஆலயமானது 
விவாதத்திற்குறிய மையக்கருத்தாய்‌ இருந்தது. ரோமர்கள்‌ ஆட்சி செய்த 
காலத்தில்‌, ஆட்சி செய்யும்‌ அதிகாரிகளுடன்‌ ஒத்துழைப்பதற்காக, பிரதான 
ஆசாரியர்கள்‌ ரோமர்களாலேயே நியமிக்கப்பட்டனர்‌. இந்தத்தலைவர்கள்‌ 
மிகவும்‌ அடிக்கடி குறைவாகவே தகுதியுள்ளவர்களாகவும்‌, அப்படியிருந்தாலும்‌, 
மிகவும்‌ அடிக்கடி அரசியல்‌ காரியங்களில்‌ சம்பந்தப்பட்டவர்களாகவும்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ தரஅளவையை வெகுவாக மீறுகெறவர்களாகவும்‌ 
இருந்தார்கள்‌. இதன்‌ விளைவாக, எஸ்சென்னெஸ்‌ போன்ற சில யூத குழுக்கள்‌ 
ஆலயத்தையும்‌ அதின்‌ ஆசாரியத்துவத்தையும்‌ சீர்கெட்டது என பழித்துரைத்து, 
எந்த சம்பந்தமும்‌ வைத்துக்‌ கொள்ள மறுத்துவிட்டன. 
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வரவிருக்கும்‌ காலம்‌ 

அநேக நூற்றாண்டுகளின்‌ அந்நிய ஆதிக்கத்திற்குப்பிறகு, பலஸ்கீனத்திலிருந்த 
முதல்‌ நூற்றாண்டு யூதர்கள்‌, அவர்களின்‌ கொடுங்கோலாளர்களை தேவன்‌ 
நிர்மூலமாக்கி, தாவீது மற்றும்‌ சாலொமோனின்‌ நாட்களில்‌ இருந்தது போல 
மீண்டும்‌ அவர்களின்‌ தேசத்தை முன்பிருந்த மகிமைக்கும்‌ சுதந்தரத்திற்கும்‌ 
கொண்டுவரும்‌ காலத்தை எதிர்‌ நோக்கியிருந்தனர்‌. மேசியா (“அபிஷேகம்‌ 
பண்ணப்பட்ட ஒருவர்‌”) என்று அறியப்பட்டிருந்த விசேஷ தலைவரின்‌ 
வருகையால்‌ “தங்க காலம்‌” என்பது ஏற்படுத்தப்படும்‌ என்று அநேகர்‌ 
எதிர்பார்த்தனர்‌. வரப்போகிற மேசியாவைப்பற்றி அநேக கருத்துகள்‌ இருந்தன; 
ஆனால்‌ பெரும்பாலானோர்‌ ஒரு வகையான “இரண்டாம்‌ தாவீது,” வீரன்‌ - 
இராஜா வந்து ரோம அரசாட்சியை தூக்கி எறிந்து, இஸ்ரவேலை மீண்டும்‌ 
முன்னணிக்குக்‌ கொண்டுவருவார்‌ என்று எதிர்பார்த்தார்கள்‌. அவர்களின்‌ 
மேசியத்துவ கண்ணோட்டங்கள்‌ எப்படியிருந்தாலும்‌, பெரும்பாலான யூதர்கள்‌ 
“இஸ்ரவேல்‌ மீளக்கட்டுவிக்கப்படுதலையும்‌” (லூக்கா 2:25ல்‌ “இஸ்ரவேலின்‌ 
ஆறுதல்‌” என அழைக்கப்பட்டது) “இராஜ்யத்தின்‌?” வருகையையும்‌ 
எதிர்‌ நோக்கியிருந்தார்கள்‌. இந்த எதிர்பார்க்கப்பட்ட நிகழ்ச்சிகள்‌, மகிமையும்‌ 
சுதந்தரமான காலக்கையும்‌ கொண்டுவர வேண்டியதாயிருந்தது. 


தனிப்பட்ட தேவபக்தி 

ஆலயத்தில்‌ நியமிக்கப்பட்ட பலிகளைச்‌ செலுத்துதல்‌, பொது 
பண்டிகைகளில்‌ கலந்து கொள்ளுதல்‌ மற்றும்‌ ஆலய ஆராதனையுடன்‌ 
கூடுதலாக, தேவனுக்குத்‌ தங்களுடைய தனிப்பட்ட அர்ப்பணிப்பை 
வெளிப்படுத்தும்‌ பொதுவான வழிகளை யூதர்கள்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. இவை 
மூன்று முக்கியமான தேவபக்தியின்‌ செய்கைகளைச்‌ சுற்றி இருந்தன: ஜெபித்தல்‌, 
உபவாசித்தல்‌ மற்றும “தான தருமம்‌ செய்தல்‌” (ஏழைகளுக்குக்‌ கொடுத்தல்‌). 
இயேசு மலைப்பிரசங்கத்தில்‌ போதித்தபோது இந்த மூன்று காரியங்களையும்‌ 
தனிப்படுத்தி, ஒருவர்‌ தம்‌ தேவபக்தியை மற்றவர்கள்‌ காணவேண்டும்‌ 
என்பதற்காக செய்யக்கூடாது என்று கூறினார்‌ (மத்தேயு 6:1-18). 

இவைகள்‌, இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ யூதர்கள்‌ பொதுவாகக்‌ கொண்டிருந்த 
சில முக்கியமான நம்பிக்கைகளும்‌ பழக்கங்களுமாகும்‌. இவைகளை மனதில்‌ 
கொண்டு யூதர்கள்‌ தங்களுக்குள்ளே பிரிந்தவர்களாயிருந்த வழிகளையும்‌ நாம்‌ 
காண்போம்‌. 








111. யூதரின்‌ வேறுபாடு மற்றும்‌ 
விரோதங்களின்‌ பின்னணி 

முதல்‌ நூற்றாண்டு யூதர்கள்‌ கண்டிப்பாயும்‌ குறிப்பாகவும்‌ 
ஒருவருக்கொருவர்‌ வேறுபட்டிருந்தார்கள்‌ என்று இப்போது நாம்‌ அறிகிறோம்‌. 
இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ யூதத்துவமானது மிகவும்‌ விரிவான வேறுபாடுகளால்‌ 
அடையாளப்படுத்தப்பட்டிருந்தது. பிரமாணத்தை வியாக்யானம்‌ செய்வதிலும்‌ 
கடைப்பிடிப்பதிலும்‌ தங்கள்‌ சொந்த வழிமுறைகளைக்‌ கொண்டிருந்த பல 
அடையாளப்படுத்தக்கூடிய குழுக்கள்‌ இருந்தன. 
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குழுக்கள்‌ 

(1) பரிசேயர்கள்‌. சுவிசேஷ புத்தகங்களிலேயே மிகவும்‌ அடிக்கடி 
குறிப்பிடப்பட்டிருக்கும்‌ யூத குழுவினர்‌ பரிசேயார்களாய்‌ இருக்கிறார்கள்‌, 
ஏனெனில்‌ அவர்கள்தான்‌ ஓய்வுநாள்‌ ஆசரிப்புக்‌ குறித்தும்‌ சுத்தத்தைப்‌ 
பற்றிய சட்டங்களைக்‌ குறித்தும்‌ இயேசுவை வெகுவாக எதிர்த்தவர்களாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌. இதன்‌ விளைவாக, நாம்‌ அவர்களைப்‌ பற்றி (அவர்கள்‌ மாத்திரம்‌ 
என்று இல்லாவிட்டாலும்‌) எதிர்மறையான எண்ணம்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. 
ஜோசிபஸ்‌ என்பவர்‌, ஏறக்குறைய ஆராயிரம்‌ பரிசேயர்கள்‌ இருந்தார்கள்‌ என்றும்‌ 
அவர்கள்‌ பொதுமக்களிடையே மிகுந்த செல்வாக்குக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌ 
என்றும்‌ தெரிவிக்கிறார்‌. பெரும்பாலும்‌, அவர்கள்‌ நடுத்தர தொழிலாளிமக்களாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌. 

அவர்களுடைய முதன்மையான நோக்கம்‌ பிரமாணத்தை காத்துக்‌ 
கொள்வதாய்‌ இருந்தது. பிரமாணத்தைக்‌ காப்பதற்காக, “வேலியிடுதல்‌” 
(அல்லது “சுற்றிலும்‌ அடைப்பு இடுதல்‌”) என்று அவர்கள்‌ அழைத்த, 
நியாயப்பிரமாணச்‌ சட்டங்களைவிட கண்டிப்பான சட்டங்களை இயற்றி, 
அவைகளைக்‌ கடைப்பிடித்தார்கள்‌. இதன்‌ கருத்து என்னவென்றால்‌, ஒருவர்‌ 
“வேலியைக்‌ கடந்து செல்லவில்லையென்றால்‌, அவர்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை 
மீறவில்லை என்பதாகும்‌.” பரிசேயர்கள்‌ “நியாயப்பிமாணத்தைப்‌” பற்றிய 
விளக்கத்தில்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ காணப்படும்‌ எழுதப்பட்ட மோசேயின்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்துடன்‌ கூடுதலாக, சிலவேளைகளில்‌ “மூத்தவர்களின்‌ 
பாரம்பரியங்கள்‌?” என்று அமைக்கப்பட்ட அவர்களுடைய 
“வாய்மொழிப்பாரம்பரியங்களையும்‌” சேர்த்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. அவர்கள்‌, 
மரித்தோர்‌ உயிர்த்தெழுதலையும்‌, மரணத்திற்குப்பின்‌ வாழ்தலையும்‌ மற்றும்‌ 
வேகததாதர்களும்‌ பிசாசுகளும்‌ இருப்பதையும்‌ நம்பினார்கள்‌ (காண்க நடபடிகள்‌ 
23:8). 

(2) சதுசேயர்கள்‌. முதல்‌ நூற்றாண்டு யூதத்துவத்தில்‌ மற்ற 
முக்கியமான குழுவினர்‌ சதுசேயா்கள்‌, இவர்கள்‌ மேல்தட்டு வர்க்கத்தினர்‌. 
ஆலயத்தில்‌ பணியாற்றிய ஆசாரியர்கள்‌ இந்தக்‌ குழுவைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌. 
பரிசேயர்‌ பொதுமக்களுடன்‌ பிரபலமானவர்களாயிருக்கும்‌ வேளையில்‌ 
சதுசேயார்கள்‌ ஆலயத்தையும்‌ அதனுடன்‌ சம்பந்தப்பட்ட காரியங்களையும்‌ 
கட்டுப்படுத்துகிறார்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. கிரேக்க செல்வாக்கை தொடர்ந்து 
எதிர்த்து வந்த பரிசேயார்களைப்‌ போல்‌ இல்லாமல்‌ சதுசேயர்கள்‌ ஒத்துப்போக 
தயாராக இருந்தார்கள்‌, இதனால்‌ சராசரி யூதனுடைய பார்வையில்‌ 
சந்தேகத்திற்கு இடமளிக்கும்‌ வகையில்‌ விடப்பட்டார்கள்‌. 

இறையியல்‌ ரீதியில்‌ பேசுவதென்றால்‌, சதுசேயர்கள்‌ பரிசேயர்களை விட 
நியாயப்பிரமாணத்தைப்பற்றி மிகவும்‌ தடைசெய்யப்பட்ட கண்ணோக்குக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌, அதிகாரப்பூர்வமானவை என்று ஏற்றுக்கொண்ட 
தோரா (“கட்டளை” என அர்த்தப்படும்‌); ஆதியாகமம்‌, யாத்திராகமம்‌, 
லேவியராகமம்‌, எண்ணாகமம்‌, மற்றும்‌ உபாகமம்‌ ஆகிய புத்தகங்கள்‌ 
மாத்திரமே. இவர்கள்‌ பரிசேயார்களின்‌ வாய்மொழி பாரம்பரியங்களையும்‌, 
மரணத்திற்குப்பின்‌ வாழ்வு, தூதர்கள்‌ மற்றும்‌ பிசாசுகளைப்‌ பற்றிய 
கருத்துக்களையும்‌ வெறுத்தார்கள்‌. லூக்கா 20:27-40ல்‌ இயேசுவிடம்‌ சில 
சதுசேயார்கள்‌ கேட்ட கேள்வியில்‌ இது பிரதிபலிக்கிறது. 
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(3) எஸ்சென்னெய்‌. முன்பே குறிப்பிட்டபடி, சில யூதர்கள்‌ ஆலயத்தையும்‌ 
அதன்‌ ஆசாரியத்துவத்தையும்‌ மிகவும்‌ சீர்கெட்டுப்‌ போனதாக கருதினர்‌. இந்த 
காரணத்திற்காக இவர்கள்‌ - குறைந்த பட்சம்‌ ஆலயத்தைக்‌ குறித்த காரியங்களில்‌ 
- பொதுவான யூத வாழ்க்கையிலிருந்து பின்‌ வாங்கினார்கள்‌. எஸ்சென்னெஸ்‌ 
இப்படிப்பட்ட ஒரு குழுவினராய்‌ இருந்தனர்‌. இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ 
எருசலேமில்‌ “எஸ்சென்னெ தங்குமிடம்‌” இருந்ததற்கு ஆதாரங்கள்‌ இருந்தாலும்‌, 
நன்கு அறியப்பட்ட எஸ்சென்னெ குழுவினர்‌ சவக்கடலின்‌ கரையிலுள்ள 
கும்ரான்‌ என்ற இடத்தில்‌ தங்கியிருந்தார்கள்‌. வேதபாரகரின்‌ நம்பிக்கைகளையும்‌ 
பழக்கவழக்கங்களையும்‌ அறிந்து கொள்ள உதவிய சவக்கடல்‌ சுருள்களுக்கு 
ஆதாரமூலங்களாக இந்த ஜனங்கள்‌ இருந்தார்கள்‌ என கருதப்படுகிறது. 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பெயர்குறிப்பிட்டு எஸ்சென்னெஸ்‌ 
சொல்லப்படவில்லை, ஆனால்‌ ஜோஸிபஸ்‌ அவர்களைப்பற்றி விளக்குகிறார்‌. 
மத்தேயு 5:43ல்‌ ஒருவேளை அவர்களைப்‌ பற்றி குறிப்பு ஒன்று காணப்படுகிறது 
எனலாம்‌, அங்கே இயேசு “ 'உனக்கடுத்தவனைச்‌ சிநேகித்து, உன்‌ சத்துருவைப்‌ 
பகைப்பாயாக: என்று சொல்லப்பட்டகைக்‌ கேள்விப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌”” 
என்றார்‌. பழைய ஏற்பாட்டில்‌ எங்கும்‌ “உன்‌ சத்துருவைப்‌ பகைப்பாயாக” என்று 
சொல்லப்படவில்லை, ஆனால்‌ இது எஸ்சென்னெஸ்களின்‌ போதனையாக 
இருந்தது; ஆகவே இயேசு அவர்களைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டிருக்கலாம்‌. 

(4) செலோத்தே. ரோமர்களுடைய ஆக்கிரமிப்பினால்‌, அனலுள்ள 
யூத சமுதாயத்தார்‌ ரோமர்களுடைய ஆட்சியை கவிழ்க்க என்ன 
வேண்டுமானாலும்‌ செய்திருப்பார்கள்‌. இந்த கேசப்பற்றுள்ளவர்கள்‌ செலோத்தே 
என்று அறியப்பட்டிருந்தார்கள்‌, மற்றும்‌ அவர்களுடைய பிரதான குறிக்கோள்‌ 
என்பது அரசியல்‌ சுதந்தரத்தில்‌ “இஸ்ரவேலை மீளக்கட்டுவித்தல்‌” என்பதாக 
இருந்தது. இந்த இலக்கை அடைய அவர்களில்‌ சிலர்‌ புரட்சி செய்யவும்‌ 
சதிக்கொலை செய்யவும்‌ விருப்பமாய்‌ இருந்தனர்‌. 

இந்த செலோத்தே என்பவர்கள்‌ யூத மதத்திலேயே ஒரு தனிப்பட்ட 
குழுவாக இருந்திருக்கக்‌ கூடும்‌, அல்லது இந்த “வைராக்கிமுள்ளவர்கள்‌”” 
பரிசேயர்களாக இருந்திருக்கக்கூடும்‌. பவுல்‌ தம்மைப்பற்றி “என்‌ பிதாக்களுடைய 
பாரம்பரிய நியாயங்களுக்காக பக்திவைராக்கியமுள்ளவனாயிருந்தேன்‌”” 
(கலாத்தியர்‌ 1:14) மற்றும்‌ “பக்தி வைராக்கியத்தின்படி சபையைத்‌ 
துன்பப்படுத்தினவன்‌” (பிலிப்பியர்‌ 3:6) என்று குறிப்பிட்டிருந்தார்‌; ஆனால்‌ 
இரண்டு வசனங்களுமே அரசியல்‌ வைராக்கியத்தைக்‌ குறிப்பிட்டுப்‌ 
பேசவில்லை. பவுல்‌ ஒரு செலோத்தேயாக இருந்தார்‌ என்பதற்கு மிகவும்‌ 
குறைவான ஆதாரமே உள்ளது. இருப்பினும்‌ இயேசுவின்‌ சீஷர்களில்‌ ஒருவர்‌ 
“செலோத்தே என்னப்பட்ட சீமோன்‌ (பேதுரு அல்ல)” (லூக்கா 6:15) இருந்தார்‌; 
ஒரு சமயத்தில்‌ அவர்‌ கலகத்தலைவராகவோ அல்லது செலோத்தே இயக்கத்தில்‌ 
மும்முரமாக ஈடுபட்டிருந்தவராகவோ இருந்திருக்கவேண்டும்‌. இயேசுவின்‌ 
சீஷா்களில்‌ மற்றொருவர்‌ மத்தேயு (லேவி) வரி வசூலிப்பவராக இருந்தார்‌ - 
செலோத்தே சதிக்கொலைக்கு ஆளாகக்கூடிய வகையான யூதனாக இருந்தார்‌ 
- என்பது வியப்புக்குரியதாக இருக்கிறது. 

(5) எஜேோரகியாசசர்‌; இவர்களின்‌ பெயர்கள்‌ சுட்டிக்காட்டுவதுபோல, 
இவர்கள்‌ யூத பொம்மை அரசர்களின்‌ ரோம சிநேடுதார்களின்‌ அரசுமுறையை 
ஆதரித்த மேன்மையான (மற்றும்‌ ஐசுவரியான்‌௧ளான) யூதர்களாய்‌ 
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இருந்தார்கள்‌. மாற்கு 3:6ல்‌, இயேசுவுக்கு எதிராக, அவர்களுடைய எதிரிகளான 
பரிசேயர்களுடன்‌ சேர்ந்து கொண்டார்கள்‌. மத்தேயு 22:15, 16 இராயனுக்கு வரி 
செலுத்துவதைப்‌ பற்றிய ஒரு கேள்வியைக்‌ கொண்டு இயேசுவை அகப்படுத்த 
ஏரோதியர்கள்‌ வகைதேடினார்கள்‌ என்று கூறுகிறது. இது ஏரோதியர்களைக்‌ 
குறித்த சரியான தருணமாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌ மற்றும்‌ இயேசுவை 
நிந்தை செய்ய சரியான வழியாக காணப்பட்டது: வரிசெலுத்துவது “சரி” என்று 
சொன்னால்‌ மக்களுடைய ஆதரவை இழந்து போவார்‌; அவர்‌ “வேண்டாம்‌” 
என்று கூறினால்‌, ரோம அதிகாரிகளுக்கு எதிராக குற்றப்படுத்தப்பட அவர்‌ 
இடம்‌ கொடுத்திருப்பார்‌. 

(6) தாட்டின்‌ மக்கள்‌; பலஸ்தீனத்தின்‌ பொது ஜனங்கள்‌ - வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதனால்‌ பெரும்பான்மையோர்‌ - மேலே கூறப்பட்ட 
எந்த ஒரு குழுவிலும்‌ சேராதவர்களாக இருந்தனர்‌. செல்வந்தர்களாக மற்றும்‌ 
இறையியலில்‌ அதிக விவேகமுள்ள சமகாலத்தவர்களால்‌ (நாட்டின்‌ மக்கள்‌- 
புகழ்ச்சியாக அல்ல) வா /8-7212 என்று அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌, தொழில்‌ 
வர்க்கத்தை சேர்ந்தவர்களாய்‌ தப்பிப்பிமைப்பதையே வாழ்க்கையில்‌ 
முக்கியமான அக்கறையாகக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்களுக்கு பரிசேயார்களின்‌ 
சண்டைகளுக்கோ, அல்லது சதுசேயர்‌ மற்றும்‌ ஏரோதியரின்‌ அரசியல்‌ 
குந்திரங்களுக்கோ சமயம்‌ இல்லாதிருந்தது. இயேசுவின்‌ பின்பற்றாளர்களில்‌ 
பெரும்பான்மையோர்‌, இந்தக்‌ குழுக்களிலிருந்து இழுக்கப்பட்டவர்களாகக்‌ 
காணப்படுகிறது, ஏனெனில்‌ ஒருவேளை இவர்கள்‌ நம்பிக்கையற்றவர்களாக 
மற்றும்‌ உலகப்பிரகாரமான பலம்‌ மற்றும்‌ செல்வத்தை பொருத்தவரை இழந்து 
போக ஒன்றும்‌ இல்லாதவர்களாக இருந்தனர்‌. 


இயேசு யாராக இருந்தார்‌? 

யூதமதத்தின்‌ பல்வேறு விதமான நம்பிக்கையிலும்‌ பழக்கங்களிலும்‌ 
இயேசு எங்கே பொருந்தினார்‌? இதில்‌ ஏதாவது ஒரு குழுவில்‌ அவர்‌ 
அங்கத்தினராயிருந்தாரா அல்லது இவை எல்லாவற்றிலுமிருந்து விலகி தனித்து 
நின்றரா? 

இயேசு ஒரு செலோத்தேயாக இருக்கவில்லை, ஏனெனில்‌ ரோம 
அரசை கவிழ்த்துப்போட வன்முறையை உபயோகிக்க ஒருபொழுதும்‌ 
போதிக்கவில்லை; மற்றும்‌ விரோதியையும்‌ நேசிக்கும்படி செலோத்தே 
அல்லாத கருத்துக்களைப்‌ போதித்தார்‌. அதுபோல அவர்‌ ஒரு ஏரோதியராய்‌ 
இருக்கவில்லை (அவருக்கு செல்வமோ, அரசியல்‌ செல்வாக்கோ இருக்கவில்லை); 
அவர்‌ ஆசாரிய வர்க்கத்தைச்‌ சேர்ந்திருக்கவில்லை, ஆகவே அவர்‌ ஒரு சதுசேயனாக 





இருக்கவில்லை. இயேசுவும்‌ அவருடைய உறவினரான யோவான்‌ ஸ்நானனும்‌ 
எஸ்சென்னெஸ்களாக இருந்தனர்‌ என்ற கற்பனையானது, அவர்கள்‌ வேறு எந்த 
குழுக்களுடனும்‌ பொருந்துவதில்லை என்ற உண்மையினால்‌ அப்படியிருந்தது, 
மற்றும்‌ இருவரும்‌ - கடுமையாக, சில வேளைகளில்‌ - யூதத்துவத்தை 
கண்டித்தனர்‌ (லூக்கா 3:7-14; மத்தேயு 23:1-39). உண்மையில்‌, இயேசு மற்றும்‌ 
யோவான்‌ ஆகிய இருவரின்‌ இறையியல்‌ பண்பும்‌ எஸ்சென்னெஸ்களுக்கு 
நேர்‌எதிரிடையானவையாக இருந்தன, இது அவர்கள்‌ இருவருமே இந்தக்‌ 
குழுவின்‌ பகுதியாக இருக்கமுடியாதபடி ஆக்கிற்று. 

இயேசுவுக்கும்‌ பரிசேயர்களுக்கும்‌ நடுவில்‌ நடந்த மோதல்களின்‌ 
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காரணமாக, போதுமான அளவு சுவிசேஷ புத்தகங்களிலும்‌ ஒத்துக்கொண்ட படி, 





அவர்களுடன்‌ சிறிதளவே பொதுவாகக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்ற முடிவுக்கு நாம்‌ 





வர சாய்வோம்‌. இருப்பினும்‌ அந்த ஊகம்‌ தவறானது. நியாயப்பிரமாணத்திற்கு 
ஒரு வலுவான மரியாதையை இயேசு பரிசேயர்களுடன்‌ பகிர்ந்துகொண்டார்‌ 
(மத்தேயு 5:17-19), பிரமாணத்தின்‌ ஆவியை நிறைவேற்றவில்லையென்று 
அவர்களைக்‌ குற்றப்படுத்தினாலும்‌ அவர்‌ இகைச்‌ செய்தார்‌ (மத்தேயு 5:20; 
23:16-28). மத்தேயு 23:1-3ல்‌ பரிசேயா்களின்‌ ஆன்மீக தலைமைத்துவத்திற்கு, 
ஒரு ஆச்சரியப்படத்தக்க மரியாதையை நாம்‌ காண்கிறோம்‌: “வேதபாரகரும்‌ 





பரிசேயரும்‌ மோசேயினுடைய ஆசனத்தில்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறார்கள்‌; ஆகையால்‌ 
நீங்கள்‌ கைக்கொள்ளும்படி அவர்கள்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிற யாவையும்‌ 
கைக்கொண்டு செய்யுங்கள்‌, அவர்கள்‌ செய்கையின்படியோ செய்யாதிருங்கள்‌; 
ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌, சொல்லியும்‌ செய்யாதிருக்கிறார்கள்‌. ” 
பரிசேயார்கள்‌ தங்கள்‌ போதனையின்படி வாழாதிருந்தது அவர்களுடைய 
குவறாயிருந்தது; அதைத்தான்‌ இயேசு இடித்துரைத்தார்‌ - போதனைகளையல்ல. 
அதுபோல, சதுசேயருக்கு எதிராக, உயிர்த்தெழுதல்‌ மற்றும்‌ மரணத்திற்குப்‌ 
பின்னும்‌ வாழ்தல்‌ என்ற கொள்கைகளை ஆதரிப்பதில்‌ இயேசு பரிசேயர்களுடன்‌ 
சேர்ந்து கொண்டார்‌ (லுக்கா 20:27-40). அவர்‌, தூதர்கள்‌ மற்றும்‌ பிசாசுகள்‌ 
நிலைத்திருப்பதைப்பற்றிய அவர்களுடைய நம்பிக்கையையும்‌ பகிர்ந்து 
கொண்டார்‌. லூக்கா 20:36 ல்‌ அவர்‌ தூதர்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌, 
மற்றும்‌ இயேசு பிசாசுகளைத்‌ துரத்தும்‌ சந்தர்ப்பங்களைக்‌ காண்கிறோம்‌.) சில 
வேளைகளில்‌ இயேசு பரிசேயர்களுடன்‌ சிநேக சகவாசத்துடன்‌ பழகினார்‌ 
லூக்கா 7:36; 11:37; 14:1). “சில பரிசேயர்‌” வந்து ஏரோது அவரைக்‌ கொல்ல 
முயற்சிப்பதாக இயேசுவை எச்சரித்தார்கள்‌ லூக்கா 13:31), மற்றும்‌ ஒரு 
வேதபாரகரை (அவர்‌ ஒரு பரிசேயராக இருக்கக்கூடும்‌) “தேவனுடைய 
ராஜ்யத்துக்குத்‌ தரரமானவனல்ல” என்று இயேசு பாராட்டினார்‌ (மாற்கு 
12:28-84). ஒரு பரிசேயன்‌ இயேசுவுக்காகப்‌ பேசினார்‌ மற்றும்‌ பின்பு சனதரீன்‌ 
சங்கத்தின்‌ இன்னொரு உறுப்பினருடன்‌ சேர்ந்து அவருடைய சரீரத்தை அடக்கம்‌ 
செய்தார்‌ (யோவான்‌ 3:1; 7:45-52; 19:39, 40). 

மெய்யாகவே, சுவிசேஷ புத்தகங்களில்‌ காணப்படும்‌ பல “மோதல்‌ 
கதைகள்‌” விசேஷமாக வெளிப்படுத்தியுள்ளபடி குறிப்பிட்ட வழிகளில்‌ 
இயேசு பரிசேயரிடமிருந்து வேறுபாடு கொண்டிருந்தார்‌. மோசேயின்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ குறிப்பிடாத அநேக செயல்களைத்‌ தடுப்பதின்‌ மூலம்‌ 
ஓய்வுநாளைப்‌ பாதுகாக்க பரிசேயர்‌ வைராக்கியமாய்‌ இருந்த வேளையில்‌, 
இயேசு மனித தேவைகளைச்‌ சந்திப்பதை விட ஓய்வுநாளைக்‌ கடைப்பிடிப்பதை 
இரண்டாம்‌ இடத்தில்‌ வைத்தார்‌ (மாற்கு 2:23-3:5; லூக்கா 13:10-17). அவர்‌ 
பரிசேயருடைய உணவு சம்பந்தமான கட்டளைகளுக்காக அவர்களைக்‌ கடிந்து 
கொண்டு, ஒருவன்‌ அல்லது ஒருத்தி உண்பது அவர்களை கீட்டுப்படுத்தாது 
ஆனால்‌ உள்ளத்திலிருந்து புறப்படுகிறவைகளே அவர்களைத்‌ கீட்டுப்படுத்தும்‌ 
என்றார்‌ (மாற்கு 7:14-23). மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ நோக்கத்தோடு 
பரிசேயர்களின்‌ வாய்மொழி பாரம்பரியம்‌ மோதியபோது அவர்‌ அவர்களுடைய 





பாரம்பரியத்திற்கு எந்தவித மரியாதையும்‌ காட்டவில்லை. 
இயேசுவின்‌ சொந்த கண்ணோட்டங்கள்‌ அநேக விஷயங்களில்‌ 
பரிசேயா்களின்‌ கண்ணோட்டங்களுடன்‌ இணையாக நெருங்கிச்‌ சென்றாலும்‌, 


26 


அவர்‌ அவர்களில்‌ ஒருவராக இருந்தார்‌ என்பது சாத்தியமில்லாததாக 
இருக்கிறது. அவருடைய குடும்பப்‌ பின்னணியும்‌, ஏழைகள்‌ தாழ்த்தப்பட்டோர்‌ 
ஆகியோருடன்‌ தம்மை அடையாளப்படுத்திக்‌ கொண்ட தம்மையும்‌ அவரை 
பரிசேயரல்லாதவராகவே காட்டுகிறது (காண்க லூக்கா 15:1, 2). இயேசு 
சாதாரண மக்களில்‌ ஒருவராக இருந்தார்‌, “நாட்டின்‌ மக்களாக” - ஆனால்‌ 
மிகவும்‌ அசாதாரண வழியில்‌ - என்ற முடிவுக்குத்தான்‌ வரவேண்டும்‌. 
இயேசு “இம்மைக்குரிய” யூத பின்னணியிலிருந்து வந்தார்‌ என்று இது 
அர்த்தப்படுவதில்லை. இதற்கு மாறாக, அவருடைய பெற்றோர்‌, அவருடைய 
பிறப்பு சம்பந்தப்பட்ட பல நிகழ்வுகளில்‌ காண்கிறபடி, அர்ப்பணிக்கப்பட்ட, 
கைக்கொள்ளுகிற யூதர்களாய்‌ இருந்தனர்‌ (மத்தேயு 1; 2; லூக்கா 1; 2). 





முடிவுரை 

இயேசுவை அவருடைய யூத பின்னணியிலிருந்து தனிப்படுத்தி அவரைப்‌ 
பற்றி அறிந்து கொள்வதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, அவருடைய பின்னணியைப்‌ 
பற்றி நம்மால்‌ அறிந்து கொள்ள முடிவதெல்லாவற்றையும்‌ அறிந்து 
கொண்டு, பின்பு அது சம்பந்தப்பட்ட வகையில்‌ அவரை அறிந்து கொள்வது 
புத்திசாலித்தனமாக இருக்கும்‌. மேசியாவாகிய இயேசு முதன்முதலாக யூதனாகிய 
இயேசுவாக இருந்தார்‌. 


குறிப்பு 

இது இந்த புத்தகத்தின்‌ முதல்‌ அதிகாரத்தில்‌ விளக்கப்பட்டி ருக்கிறது “The Dead Sea 
Scrolls and the Historical Jesus,” the first chapter of James H. Charlesworth, ed., Jesus and the 
Dead Sea Scrolls (New York: Anchor Bible Reference Library, Doubleday, 1992). 
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6 
இயேசு காம்‌ யாராக 
இருந்ததாக கூறினார்‌? 


ஒருமுறை நான்‌ ஒரு புதிய ஏற்பாட்டு கல்வியாளர்‌ “இயேசு தேவனாக 
இருந்தாரா?” என்ற தலைப்பில்‌ ஆற்றிய சொற்பொழிவில்‌ கலந்து கொண்டேன்‌. 
இப்படிப்பட்ட ஒரு முக்கியமான கேள்வி குறித்த இந்த பெரிய மனிதரின்‌ 
கருத்துகளை கேட்க விரும்பிய மக்களால்‌ அரங்கம்‌ நிறைந்திருந்தது. இந்த 
கேள்விக்கு பதில்‌ அளிக்க அவர்‌ இவ்விதமாக துவங்கினார்‌. யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ 
இயேசுவின்‌ தெய்வீக தன்மை குறித்து பலமாக வலியுறுத்துவதால்‌, யோவான்‌ 
சுவிசேஷத்திலுள்ள எல்லாவற்றையும்‌ நாம்‌ பரிசீலிப்பதை நிறுத்த வேண்டும்‌. 
அடுத்ததாக, அவர்‌ இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்தை குறிக்கிற, புதிய ஏற்பாடு 
முழுவதிலுமுள்ளவற்றை நாம்‌ ஒதுக்கிவிட வேண்டும்‌, இவைகள்‌ இயேசுவை 
நோக்கி செல்லாமல்‌, இவைகள்‌ ஆரம்பகால சபையின்‌ சிருஷ்டிப்புகளாக 
இருக்கின்றன என்றார்‌. பிறகு, கூட்டத்தாரிடம்‌ “இயேசு தேவனாக இருந்தாரா?” 
என்ற கேள்வியை நாம்‌ கேட்கலாம்‌ என்று கூறப்பட்டது. பேச்சாளர்‌ ஒரே 
ஒரு முடிவுக்கு மட்டும்‌ தான்‌ வரமுடிந்தது. எதிர்மறையான கருத்துக்களோடு 
ஆரம்பித்து மற்றும்‌ எதிராக எல்லா சாட்சியங்களையும்‌ அழித்து அவர்‌ தேடின 
அந்த எதிர்மறையான பதிலை இயல்பாக கண்டுபிடித்தார்‌. 

நசரேயனாகிய இயேசுவின்‌ நபர்‌ தன்மையை குறித்து சூழ்ந்துள்ள வரலாற்று 
ரீதியான பெரிய காரியங்கள்‌ அவருடைய சொந்த அடையாளத்தை பற்றியதாக 
உள்ளது: அவர்‌ தாம்‌ யாராக இருந்ததாக கூறினார்‌? அவர்‌ தம்மை யார்‌ என்று 
உரிமை கோரினாரோ, அவராகவே அவர்‌ இகுத்தாரா அல்லது இல்லையா 
என்பதிலிருந்து ஒருவித்தியாசமான கேள்வியாக இருக்கிறது. மதிப்புமிக்கதை 
எடுத்துப்போடுறெவர்கள்‌ எப்போதுமே இருந்துள்ளார்கள்‌, அவர்கள்‌ அவர்‌ 
இஸ்ரவேலின்‌ மேசியாவாக/தேவனுடைய குமாரனாக மற்றும்‌ மாம்சத்தில்‌ 
தேவனாக இருக்கவில்லை என உரிமை கோரினார்கள்‌. இயேசுவைப்‌ பற்றிய சமீப 
கால மறுதலிப்புகள்‌ இவைகளில்‌ ஒன்றாக அல்லது இவைகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ 
இருந்து மாறுபட்டதாக இருக்கிறது. உரிமை கோரல்‌ என்னவென்றால்‌, 
அவர்‌ இந்த கதாபாத்திரங்கள்‌ ஏதொன்றையும்‌ நிரப்பினதாக ஒருபோதும்‌ 
செல்லவில்லை மற்றும்‌ அவர்‌ தம்மை இந்த வழிகளில்‌ பார்க்கவும்‌ இல்லை 
என்பதாக இருக்கிறது. அப்படியானால்‌, சுவிசேஷங்களில்‌ சொல்லப்பட்டுள்ள 
அந்த கருத்துக்கள்‌ எங்கிருந்து வருகின்றன என்ற கேள்வியை நீங்கள்‌ கேட்க 
கூடும்‌. நமக்கு சொல்லப்படும்‌ பதில்‌ என்னவென்றால்‌, பிற்காலத்தில்‌ சபை 
இப்படியாக இயேசுவை வீசவாசித்தார்கள்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ அவைகளை 
சுவிசேஷங்களில்‌, இயேசு இப்படியாக உரிமைகோரினதாக காணப்படும்படி 
எழுதினார்கள்‌ என்பதே. வேறு வார்த்தைகளில்‌, இந்த குறைகூறுபவரின்‌ 
கூற்றுப்படி, சுவிசேஷங்களில்‌ உரிமைகோரப்பட்ட அநேக காரியங்களை 
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இயேசு ஒருபோதும்‌ செய்யவில்லை மற்றும்‌ பிற்காலத்தில்‌ கிறிஸ்தவம்‌ அவரை 
என்னவாக மாற்றியதோ, அவர்‌ அப்படி இருந்ததாக ஒருபோதும்‌ உரிமை 
கோரவில்லை என்பதாகும்‌. 

இயேசுவானவரைப்‌ பற்றிய பிற காரியங்களில்‌ உள்ளதுபோல, 
சுவிசேஷங்களில்‌ நம்முடைய பிரதான தகவல்‌ மூலங்களாகவுள்ளன. அவைகளை 
நம்பகமானவைகள்‌ அல்ல என நிராகரிக்கிறவர்கள்‌, இயேசுவைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
ஒன்றும்‌ அறியமுடியாது என்ற முடிவுக்கு வந்துவிடுகிறார்கள்‌. இயல்பாக, இது 
அவரை எல்லா விதமான வியாக்யானங்களும்‌ விட்டுவிடுறெது. வழக்கமாக, 
இந்த அணுகுமுறையை எடுத்துக்கொள்ளும்‌ வியாக்யானம்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌, 
இயேசு யாராக இருந்தார்‌ என்ற தங்கள்‌ கருத்துக்களில்‌ துவங்கி, அவரைப்‌ பற்றி 
முன்னதாக அவர்கள்‌ வரைந்திருக்கிற படத்திற்கு பொருந்தாத சுவிசேஷங்களில்‌ 
உள்ள எல்லாவற்றையும்‌ நீக்கிவிட வகை தேடுகிறார்கள்‌. “இயேசு கருத்தரங்கம்‌” 
என்ற குழுவினரின்‌ நிலை நிச்சயமாக இப்படித்தான்‌ இருக்கிறது, இந்த குழுவினர்‌ 
சபையிலிருந்தும்‌ மற்றும்‌ சபை அவரைப்‌ பற்றி என்ன விசுவாசிக்கிறகோ 
அதிலிருந்தும்‌ “இயேசுவை விடுதலையாக்க” அவருடைய வசனங்களை 
ஆராய்ச்சி செய்ய துவங்கனொர்கள்‌.! அவர்கள்‌ விவரித்த “இயேசுவானவர்‌” 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ காண்பிக்கப்பட்டிருப்பவரை விட வித்தியாசமானவராக 
இருக்கிறார்‌. 

மக்கள்‌ எதை முன்னதாக நம்புகிறார்களோ அதன்படியாகவே 
சாட்சியங்ளைக்‌ கூட பார்க்கிறவர்களாயிருக்கிறார்கள்‌, நாம்‌ எல்லோரும்‌ 
முன்‌ அபிப்பிராயங்களை உடையவர்களாயிருக்கிறோம்‌, மற்றும்‌ அந்த முன்‌ 
அபிப்பிராயங்கள்‌, சாட்சியங்ளை அகன்‌ அடிப்படையில்‌ ஏற்றுக்கொள்ள அல்லது 
நிராகரிக்க தூண்டுகிறது. சிலர்‌ தன்‌ சுயம்‌ சம்பந்தப்படாமல்‌ இதை செய்வதாக 
உரிமை கோருகிறார்கள்‌, அது சாத்தியமல்ல. நாம்‌ எல்லாரும்‌ இயேசுவின்‌ 
தெய்வீக அடையாளம்‌ போன்ற முக்கியமான காரியங்களை பொருத்தவரை, நம்‌ 
சுயமாக புரிந்து கொள்ளும்‌ அறிவு உடையவர்களாக இருக்கிறோம்‌. நாம்‌ “முன்‌ 
அபிப்பிராயம்‌ இல்லாதவர்களாயிருப்பது” இயலாததாக இருப்பதால்‌, நாங்கள்‌ 
சுயம்‌ சாராமல்‌ செயல்படுகிறோம்‌ மற்றும்‌ சாட்சியங்களைப்‌ பற்றிய எங்கள்‌ 
கண்ணோக்கில்‌ பிரச்சனைகள்‌ எதுவும்‌ இல்லை என்று உரிமை கோருவதைவிட, 
நமது முன்‌ அபிப்பிராயங்களைப்‌ பற்றி நோரமைச்ளவாகாரம. பே 
சிறந்ததாக இருக்கிறது. 

முன்பு கூறப்பட்டது போல, சுவிசேஷங்களை இயேசுவுக்கான 
நம்பகமான தகவல்‌ மூலங்களாக விசுவாசத்திற்குறியதாக மட்டுமல்ல, 
வரலாற்றுக்கு உரியதாகவும்‌ ஏற்றுக்கொள்கிறேன்‌. வேறுவிதமாக சிந்திக்கிறவர்கள்‌, 
இதற்கு எதிரான ஆதாரங்களை கொடுக்க வேண்டும்‌. மறுபடியும்‌ 
மறுபடியுமாக, சுவிசேஷங்கள்‌ தம்மை வரலாற்று ரீதியாகவும்‌ மற்றும்‌ கருத்து 
ரீதியாகவும்‌ சரியானவைகள்‌ என நிரூபித்துள்ளன. அப்படி இருக்கும்போது, 
அவைகள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி கூறும்‌ விஷயங்களில்‌ மட்டும்‌ சரியாக இல்லை 
என நாம்‌ ஏன்‌ யூகிக்க வேண்டும்‌? அந்த உரிமைகோரல்களை நாம்‌ நம்புவதை 
தெரிந்து கொள்கிறோமா இல்லையா என்பது வேறு விஷயம்‌. வரலாற்று 
ரீதியான தகவல்‌ தொகுப்பு தன்னில்‌ தானே ஒரு ஆவிக்குரிய உரிமைகோரல்களை 
உறுதிப்படுத்துவதும்‌ இல்லை அல்லது மறுப்பதும்‌ இல்லை என்பதை புரிந்து 
கொள்வது முக்கியமானதாக இருக்கிறது. ஆதார மூலங்கள்‌ தங்களுக்காகப்‌ 
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பேசும்படி அனுமதிப்போமாக. 

உதாரணமாக, லூக்கா தனது சுவிசேஷத்தை துவங்கிய விதத்தை 
பார்க்கையில்‌, அது ஒரு நேர்மையான வரலாற்று ஆசிரியராக, தனக்கு கிடைத்த 
தகவல்களை சரிபார்த்தபின்‌, அதை தெயோப்பிலு என்பவரின்‌ பயனுக்காக 
வழங்குகிறவராக காணப்படுகிறார்‌. அவருடைய துவக்க வசனங்களை 
கவனியுங்கள்‌: 


மகாகனம்‌ பொருந்திய தேயோப்பிலுவே, நாங்கள்‌ முழு 
நிச்சயமாய்‌ நம்புகிற சங்கதிகளை, ஆரம்பமுதல்‌ கண்ணாரக்கண்டு 
வசனத்தைப்‌ போதித்தவர்கள்‌ எங்களுக்கு ஓப்புவித்தபடியே அவைகளைக்‌ 
குறித்துச்‌ சரித்திரம்‌ எழுத அநேகம்பேர்‌ ஏற்பட்டபடியினால்‌, ஆதி 
முதல்‌ எல்லாவற்றையும்‌ திட்டமாய்‌ விசாரித்தறிந்த நானும்‌ உமக்கு 
உபதேசிக்கப்பட்ட விசேஷங்களின்‌ நிச்சயத்தை நீர்‌ அறியவேண்டுமென்று, 
அவைகளை ஒழுங்காய்‌ உமக்கு எழுதுவது எனக்கு நலமாய்த்‌ தோன்றிற்று 
லூக்கா 1:1-4). 


அதன்‌ பின்னர்‌, லூக்கா தனது செய்தியை ஒரு வரலாற்று குறிப்போடு 
துவங்கினார்‌: “யூதேயா தேசத்தின்‌ ராஜாவாகிய ஏரோதின்‌ நாட்களில்‌...” (வசனம்‌ 5). 
லூக்கா 3:1, 2 ல்‌ கூறப்பட்டுள்ள வரலாற்று சூழ்நிலையை நினைவுகூருங்கள்‌. 
“முன்‌ ஒரு காலத்தில்‌” என்ற நிலை அவருடைய வேலையில்‌ இல்லை. 

லூக்கா சுவிசேஷத்தின்‌ முன்னுரை பல விதங்களில்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்ததாக இருக்கிறது. லூக்கா தனது வீட்டு வேலையை செய்துள்ளார்‌. 
இயேசுவை குறித்து எழுத “அநேகம்பேர்‌” முயற்சித்ததை அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌. 
அவர்‌ அவைகளை வாசித்திருக்றொர்‌ என்பதை நாம்‌ அறிவோம்‌. அவர்‌ தான்‌ 
அவைகளை “ஒழுங்காய்‌” எழுதுவதாக குறிப்பிட்டார்‌. (மற்றவர்களுடையதில்‌ 
அவர்‌ எதை “ஒழுங்காய்‌ அமையாததாக” கருதினார்‌? நமக்கு தெரியாது. 
அந்த மற்றவர்கள்‌ யாராக இருந்தார்கள்‌ என்பது கூட நமக்கு தெரியாது; 
அவர்கள்‌ மத்தேயு, மாற்கு மற்றும்‌ யோவானாக இருக்கவில்லை. ஏனெனில்‌ 
லூக்காவின்‌ பதிவுகள்‌, மத்தேயு மற்றும்‌ மாற்கு ஆகியோரோடு நெருக்கமாக 
இணையாயுள்ளன மற்றும்‌ பல கணக்கட்டுகளின்படி யோவான்‌ இன்னும்‌ 
எழுதப்படாமலிருந்தது.) மேலும்‌, லூக்கா தான்‌ கண்ணால்‌ கண்ட ஒரு 
சாட்சியாக இருக்கவில்லை என்று நேர்மையாக ஒத்துக்கொண்டார்‌. ஆனால்‌ 
அவர்‌ சாட்சிகளாக இருந்தவர்களிடத்தில்‌ விசாரித்து அறிந்திருக்கிறார்‌. அவர்‌, 
“அரம்பமுதல்‌ கண்ணாரக்கண்டு வசனத்தைப்‌ போதித்தவர்கள்‌ எங்களுக்கு 
ஒப்புவித்தபடியே ...”” என்று கூறினார்‌ (லூக்கா 1:2). லூக்கா என்பவர்‌ 
எழுதினதின்‌ நோக்கத்தை கவனியுங்கள்‌: ... உமக்கு உபதேசிக்கப்பட்ட 
விசேஷங்களின்‌ /ச்சயுத்தை நீ்‌ அறிய வேண்டுமென்று ...” லூக்கா 1:4; 
வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது). தெயோப்பிலு முன்னதாக ஒரு கிறிஸ்தவராக 
இருந்தாரா அல்லது இல்லையா என்பது நமக்கு நிச்சயமாக தெரிவதில்லை. 
அவர்‌ கிறிஸ்தவத்தை குறித்து கொஞ்சம்‌ அறிவு பெற்றிருந்தார்‌, ஆனால்‌ லூக்கா 
அது போதுமானதாக இருக்கவில்லை என கருதினார்‌. அவர்‌ தெயோப்பிலுவுக்கு 
உண்மையான செய்தியை கொடுக்க விரும்பினார்‌. லூக்கா என்ன நடந்த 











என்பதை சொல்ல தெளிவாக நோக்கம்‌ கொண்டிருந்தார்‌ (காணவும்‌ 
நடபடிகள்‌ 1:1). இதை சந்தேகிக்கெறவர்கள்‌ லூக்கா பொய்யுரைத்தார்‌ அல்லது 
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தவறிழைத்தார்‌ என்பதற்கான ஆதாரத்தை கொடுக்க வேண்டியவர்களாய்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. 

மற்ற சுவிசேஷங்கள்‌ லூக்காவைப்‌ போல தங்கள்‌ வரலாற்று 
ரீதியான நோக்கங்களை தெளிவாக கூறாவிட்டாலும்‌, இதே கருத்துக்கள்‌ 
அவைகளை பற்றியும்‌ கூறப்பட முடியும்‌. அவர்களில்‌ எவரும்‌ வரலாற்று 
ரீதியான வெறுமையிலிருந்து இயேசுவின்‌ கதையை கூறுவதில்லை. ஆரம்பகால 
சபையானது, இயேசு யாராக இருந்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ என்ன செய்தார்‌ என்ற 
எல்லாவற்றையும்‌ உண்மையான சம்பவங்களாக ஏற்றுக்‌ கொண்டிருந்தன. 
இந்த சம்பவங்களைப்‌ பற்றிய இரண்டாயிரம்‌ வருட உறுதியான கிறிஸ்தவ 
விசுவாசத்தை நாம்‌ அலட்சியம்‌ செய்றெவர்களாயிருத்தால்‌, நாம்‌ உணர்வு 
சாராமல்‌ செயல்படுகிறோம்‌ (மற்றும்‌ சகல அறிவு) என்று நமக்கு நாமே சொல்லிக்‌ 
கொண்டு, அதை சுவிசேஷ எழுத்தாளர்களுக்கு மறுக்கெறவர்களாயிருப்போம்‌, 
அவர்கள்‌ நடந்த சம்பவங்களுக்கு மிக நெருக்கமாக வாழ்ந்தவர்கள்‌ மற்றும்‌ நேரடி 
சாட்சிகளாயிருந்தார்கள்‌ அல்லது சாட்சிகளிடம்‌ விசாரித்து அறிந்திருந்தார்கள்‌. 


யூதர்களின்‌ ராஜா மற்றும்‌ 
உண்மையான இஸ்ரவேலின்‌ பிரதிநிதி 

இயேசுவானவரின்‌ சில உரிமை கோரல்கள்‌ வார்த்தைகளில்‌ இருக்கவில்லை, 
மாறாக பழைய ஏற்பாட்டின்‌ வாக்குத்தத்தங்களில்‌ சொல்லப்பட்டுள்ளவைகளின்‌ 
படி தமது தெய்வீக அடையாளத்தை குறிப்பான காரியங்களில்‌ 
வெளிப்படுத்தினார்‌.இவைகள்‌ “நிறைவேறின உவமைகளாக?” கருதப்பட 
முடியும்‌. 

உதாரணமாக, மாற்கு 3:13-19 இயேசு தமது பன்னிரண்டு 
அப்போஸ்தலர்களை (அவர்கள்‌ மாற்கு 3ல்‌ அப்படி அழைக்கப்படாதிருந்த 
போதிலும்‌) ஏற்படுத்தியதை பதிவு செய்கிறது. நான்கு சுவிசேஷங்களும்‌ 
கூடுதலாக அநேகர்‌ இருந்தாலும்‌ இந்த பன்னிரண்டு பேரை இயேசு ஒரு 
உள்வட்ட நபர்களாகக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்பதை அங்கீகரிக்கின்றன, 
இன்னும்‌ மற்ற பலர்‌ இருந்த போதிலும்‌, தனக்கு பின்‌ வழிநடத்தும்‌ பொருப்பை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படி அவர்களுக்கு போதித்து, பயிற்சி கொடுப்பதில்‌ தன்‌ 
பொதுவான ஊழியத்தை அதிகம்‌ செலவழித்தார்‌. அவர்‌ ஏன்‌ பன்னண்டு 
பேரை நியமித்தார்‌ என்று எப்போதாவது நீங்கள்‌ சிந்தித்திருக்கிறீர்களா? 
ஏன்‌ பத்து பேர்‌ அல்லது இருபது பேர்‌ அல்லது வேறு எந்த எண்ணிக்கையில்‌ 
இல்லை? இயேசு பரலோகத்திற்கு எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்ட பின்‌, எஞ்சியிருந்த 
அவருடைய சீஷர்கள்‌ (நூற்றி இருபது பேர்‌ -120) தன்‌ அப்போஸ்தல பட்டத்தை 
இழந்துவிட்டிருந்த யூதாவின்‌ இடத்தில்‌ மத்தியாவை தெரிந்தெடுத்தார்கள்‌ 
என்பதை நடபடிகள்‌ 1:12-26 கூறுகிறது. எண்‌ “பன்னிரண்டு” என்பது 
சரியாக வைத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டது. இருப்பினும்‌, அந்த பன்னிரண்டுபேர்‌ 
மரிக்க துவங்கின போது, (நடபடிகள்‌ 12:1, 2 இல்‌ யாக்கோபின்‌ மரணம்‌ 
குறிப்பிட்டுள்ளபடி) யூதாசின்‌ இடம்‌ நிரப்பப்பட்டது போல, அவர்களுடைய 
இடம்‌ நிரப்பப்படவில்லை. எண்‌ பன்னிரண்டு என்பதில்‌ ஏதோ ஒரு 
முக்கியத்துவம்‌ இருப்பது போல்‌ இருக்கறது. 

தெளிவாக, இஸ்ரவேல்‌ தேசம்‌ அதன்‌ ஒவ்வொரு கோத்திரமும்‌, 
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பன்னிரண்டு கோத்திரப்‌ பிதாக்களால்‌ (யாக்கோபின்‌ பன்னிரண்டு குமாரர்கள்‌) 
வழி நடத்தப்பட்டதுபோல இயேசுவானவர்‌, தேவனுடைய புதிய ஜனங்களை 
வழிநடத்த பன்னிரண்டு பேரை நியமனம்‌ செய்து கொண்டிருந்தார்‌ (பின்நாளில்‌ 
சபை என்று அழைக்கப்படலாயிற்று). இயேசு, தாம்‌ ஒரு “புதுப்பிக்கப்பட்ட 
இஸ்ரவேலை” உருவாக்குவதாக கண்டார்‌; ஆகவே அதற்காக பன்னிரண்டு 
அதிகார பூர்வமான தலைவர்கள்‌ கொண்டிருப்பது அவசியமானதாக இருந்தது. 
(இந்த விளக்கத்திற்கான உறுதியை வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 12:12-14இல்‌ 
காணவும்‌; மேலும்‌ பன்னிரண்டின்‌ முக்கியத்துவத்தையும்‌, வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ முழுவதும்‌ அதன்‌ பெருக்கங்கள்‌ தேவ மக்களுக்கு அடையாளமாக 
இருப்பதையும்‌ கவனியுங்கள்‌.) 

இயேசு புதிய இஸ்ரவேலை வழி நடத்துவதற்கு பன்னிரண்டு 
அப்போஸ்தலார்களை ஏற்படுத்தியதால்‌, இயேசு தம்மை இஸ்ரவேலின்‌ புதிய 
ராஜாவாக கண்டார்‌. அவர்‌ இப்படிப்பட்ட கருத்தை கொண்டிருந்தார்‌ என்பது 
கடைசியாக அவர்‌ எருசலேமில்‌ பிரவேசித்த விதத்தில்‌ விளக்கப்படுகிறது. 
மத்தேயு 21:1-5, அவர்‌ ஒரு கழுதையின்‌ மேல்‌ ஏறிசென்றதாக கூறுகிறது. ஒரு 
ராஜா தனது தலைநகரில்‌ சாதாரணமாக இவ்விதம்‌ பிரவேசிப்பது என்பது 
கடினமானதாக இருக்கும்‌! இயேசு என்ன செய்து கொண்டிருந்தார்‌ மற்றும்‌ 
அதை அவர்‌ ஏன்‌ செய்தார்‌? மத்தேயு, இயேசுவானவர்‌ இந்த குறிப்பிட்ட 
விலங்கின்‌ மீது ஏறி எருசலேமுக்குள்‌ செல்வதற்கான துல்லியமான ஆயத்தங்களை 
கொடுத்திருப்பதில்‌ இருந்து, அது தற்செயல்‌ நிகழ்வாக இருக்கவில்லை என்பதை 
தெளிவுபடுத்துகிறார்‌. அந்த வசனப்பகுதி சகரியா 9:9 உடன்‌ ஒப்பிடும்‌ போது 
அதற்கான காரணம்‌ தெளிவாக தெரிகிறது: 


சீயோன்‌ குமாரத்தியே, மிகவும்‌ களிகூரு! 

எருசலேம்‌ குமாரத்தியே கெம்பீரி! 

இதோ, உன்‌ ராஜா உன்னிடத்தில்‌ வருகிறார்‌; 

அவர்‌ நீதியுள்ளவரும்‌ இரட்சிக்றெவரும்‌ தாழ்மையுள்ளவரும்‌, 
கழுதையின்மேலும்‌ கழுதை குட்டியாகிய, 

மறியின்‌ மேலும்‌ ஏறிவருறெவருமாயிருக்றொர்‌. 


பரிசுத்த நகரத்துக்குள்‌ இயேசு பிரவேசிப்பதற்கு தெரிந்து கொண்ட 
அவருடைய பிரயாணவாகனம்‌ வரப்போகிற இஸ்ரவேலின்‌ ராஜா குறித்த இந்த 
தூர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிறைவேறுகலாக உள்ளது. இந்த முறையில்‌ பட்டணத்தில்‌ 
பிரவேசித்ததால்‌, இயேசுவானவர்‌ தாமே அந்த ராஜாவாக இருப்பதாக உரிமை 
கோரினார்‌. 

இயேசு இந்த காட்சியை உறுதிப்படுத்தும்‌ விதத்தில்‌ தான்‌ ராஜாவாகவும்‌ 
மற்றும்‌ இஸ்ரவேலின்‌ தேசிய பிரதிநிதியாகவும்‌ இருப்பதாக எதுவும்‌ 
சொல்லியுள்ளாரா? மாற்கு 10:42-45 ஐ வாசியுங்கள்‌: 





அப்பொழுது, இயேசு அவர்களைக்‌ கிட்டவரச்செய்து: புற 
ஜாதியாருக்கு அதிகாரிகளாக எண்ணப்பட்டவர்கள்‌ அவர்களை 
இறுமாப்பாய்‌ ஆளுகிறார்கள்‌ என்றும்‌, அவர்களில்‌ பெரியவர்கள்‌ 
அவர்கள்‌ மேல்‌ கடினமாய்‌ அதிகாரம்‌ செலுத்துறொர்கள்‌ என்றும்‌ நீங்கள்‌ 
அறிந்திருக்கிறீர்கள்‌. உங்களுக்குள்ளே அப்படி இருக்கலாகாது; உங்களில்‌ 
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எவனாகிலும்‌ பெரியவனாயிருக்க விரும்பினால்‌, அவன்‌ உங்களுக்குப்‌ 
பணிவிடைக்காரனாய்‌ இருக்கக்‌ கடவன்‌. உங்களில்‌ எவனாகிலும்‌ 
முதன்மையானவனாயிருக்க விரும்பினால்‌, அவன்‌ எல்லாருக்கும்‌ 
ஊழியக்காரனாயிருக்கக்‌ கடவன்‌. அப்படியே, மனுஷகுமாரனும்‌ 
ஊழியங்கொள்ளும்படி வராமல்‌, ஊழியஞ்செய்யவும்‌, அநேகரை மீட்கும்‌ 
பொருளாகத்‌ தம்முடைய ஜீவனைக்‌ கொடுக்கவும்‌ வந்தார்‌ என்றார்‌. 


இயேசு தம்மை “பாடுபடும்‌ தாசராக” (அநேகரை மீட்கும்‌ பொருளாகத்‌ 
தம்முடைய ஜீவனை கொடுக்கிறவராக) கண்டார்‌ என்பதை வசனத்தின்‌ 
கடை வரி சுட்டிக்காட்டுறெது. இந்த “தாசரின்‌ பாடல்கள்‌/வேலைக்காரரின்‌ 
பாடல்கள்‌” ஏசாயா 42:1-4 மற்றும்‌ 52:13-53:12 இல்‌ கூறப்பட்டுள்ளன. 
ஏசாயா 49:3: “நீ என்‌ தாசன்‌; இஸ்ரவேலே, நான்‌ உன்னில்‌ மகிமைப்படுவேன்‌” 
என்று கூறுவதையும்‌ கவனியுங்கள்‌. இந்த வசனத்தில்‌, அந்த “தாசர்‌” அந்த 
தேசமாக அடையாளப்படுத்தப்படுகிறார்‌. மாற்கு 10:45 இல்‌ இயேசு அந்த 





ஊழியத்தை தன்மேல்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டார்‌. அவர்‌ தான்‌ இஸ்ரவேலின்‌ 
ராஜாவாக இருப்பதாக மட்டுமல்ல, உண்மையான இஸ்ரவேலின்‌ பிரதிநிதியாக 
இருப்பதாகவும்‌ உரிமை கோரினார்‌. 


மேசியா 

முன்பு சுட்டிக்காட்டியபடி, “மேசியா” என்ற வார்த்தையானது, “அபிஷேகம்‌ 
பண்ணப்பட்டவர்‌” என்ற அர்த்தத்தை தரும்‌ எபிரெய வார்த்தையிலிருந்து 
வந்துள்ளது. பழைய ஏற்பாட்டில்‌, ராஜாக்கள்‌, தீர்க்கதரிசிகள்‌ மற்றும்‌ 
நியாயாதிபதிகள்‌ ஆகியோர்‌ தேவனுக்கென்று சிறப்பு சேவை செய்யும்படி 
அபிஷேகம்‌ பண்ணப்பட்டனர்‌. முடிவாக, ஒரு தனித்தன்மையுள்ள மேசியா 
ஒருவர்‌ வந்து, இஸ்ரவேலை அதின்‌ எல்லா ஒடுக்குதலில்‌ இருந்தும்‌ முழுமையாக 
விடுதலையாக்குவார்‌ என்ற ஒரு நம்பிக்கை உருவானது. இந்த நம்பிக்கையின்‌ 
வேர்‌, தாவீது தேவனுக்காக ஒரு வீட்டை கட்ட விருப்பம்‌ தெரிவித்த 2 சாமுவேல்‌ 
7இல்‌ காணப்படுகிறது. தேவனானவர்‌ நாத்தான்‌ என்னும்‌ தீர்க்கதரிசியின்‌ 
மூலமாக, தாவீது தனக்காக ஒரு வீட்டை கட்டுவதை விரும்பவில்லை என்றும்‌ 
தாம்‌ அதைக்‌ கேட்கவில்லை என்றும்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌. மாறாக, தாம்‌ தாவீதுக்காக 
ஒரு வீட்டைக்‌ கட்டப்‌ போவதாக தேவனானவர்‌ கூறினார்‌. தேவனானவர்‌ 
ஒரு குடியிருப்பை பற்றி கூறவில்லை, ஆனால்‌ ஒரு சந்ததியை, ஒரு தொடர்‌ 
சந்ததிகளை பற்றி (நாம்‌ “வின்சர்‌ வீடு” என்று பேசும்‌ போது ஒரு தொடர்‌ 
ஆட்சியாளர்களை அர்த்தப்படுத்துவது போல) கூறினார்‌. இந்த ஆட்சியாளர்கள்‌ 
இஸ்ரவேலின்‌ சிங்காசனத்தில்‌ என்றென்றும்‌ அமருவார்கள்‌, அது தாவீதின்‌ 
“சந்ததியோடு” துவங்கும்‌ இந்த “சந்ததி” தாவீதின்‌ குமாரனாக மட்டும்‌ அல்ல, 
தேவனுடைய குமாரனாகவும்‌ மேலும்‌ அடையாளப்படுத்தப்படுகிறார்‌. 
தேவனானவர்‌, “.. அவன்‌ ராஜ்யபாரத்தின்‌ சிங்காசனத்தை என்றென்றைக்கும்‌ 
நிலைக்கப்பண்ணுவேன்‌, நான்‌ அவனுக்கு பிதாவாயிருப்பேன்‌, அவன்‌ 
எனக்கு குமாரனாயிருப்பான்‌ ...?” (2 சாமுவேல்‌ 7:13, 14௮) இப்போது, 
இவைகள்‌ யாவும்‌ தாவீதின்‌ பட்டத்து வாரிசான சாலொமோனை குறித்து 
பேசப்பட்டதாக இருந்திருக்கலாம்‌. மேலும்‌ தேவனானவர்‌ “என்றென்றும்‌” 
என பேசத்‌ தொடங்கினார்‌. இங்கே கூறப்பட்டுள்ள சில வாக்குத்தத்தங்கள்‌ 
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சாலொமோனுடைய ஆட்சிகாலத்தில்‌ நிறைவேறவில்லை, வேறு ஒருவரை 
குறித்து அவைகள்‌ சுட்டிக்‌ காட்டுவதாக இருக்கிறது. இந்த “வேறொருவர்‌ தான்‌” 
வரவிருந்த இஸ்ரவேலின்‌ மேசியாவாக இருந்தார்‌, இஸ்ரவேலின்‌ வரலாற்றின்‌ 
இருண்ட நாட்களில்‌ விடுதலையாளர்‌ ஒருவர்‌ வருவார்‌ என்ற எதிர்பார்ப்பு, 
தேவன்‌ முடிவாக தம்‌ ஜனத்தை மீட்டுக்கொள்ள, இந்த “அபிஷேகம்‌ 
பண்ணப்பட்ட வரை” அனுப்புவார்‌ என்ற நம்பிக்கையை மக்களுக்கு தொடர்ந்து 
கொடுத்து வந்தது. 

இயேசுவானவர்‌ இந்த காட்சியில்‌ எப்படி பொருந்துகிறார்‌? இயேசுவானவர்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ அடிக்கடி “இயேசு கிறிஸ்து” என அழைக்கப்பட்டிருக்கறோர்‌ 
என்பதை நினைவில்‌ வையுங்கள்‌. “இறிஸ்து”” என்ற பதம்‌ குறிஸ்டோஸ்‌ 
என்ற கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்து வந்துள்ளது. அது “மேசியா” (அபிஷேகம்‌ 
பண்ணப்பட்டவர்‌) என்ற எபிரெய வார்த்தைக்கு சமமாக இருக்கிறது. 
புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்கள்‌ இயேசுவானவரை “இயேசு கிறிஸ்து” என 
பேசியபோது, அவர்கள்‌ அவருடைய முதல்‌ மற்றும்‌ கடைசி பெயர்களை 
குறிப்பிடுறெவர்களாக இருக்க வில்லை. அவருடைய பெயர்‌ இயேசு, 
அவர்‌ இஸ்ரவேல்‌ நீண்ட காலம்‌ காத்திருந்த மேசியாவாக உரிமை 
கோரப்பட்டி ருந்தார்‌. 

மத்தேயு 16:13-17 ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள ஒரு முக்கியமான சம்பவத்தில்‌ 
இயேசுவானவர்‌ தமது சீஷர்களிடம்‌ மக்கள்‌ தம்மை யாரென்று கருதுவதாக 
கேள்வி கேட்டார்‌. “... சிலர்‌ யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ என்றும்‌ சிலர்‌ எலியா 
என்றும்‌; வேறு சிலர்‌ எரேமியா, அல்லது கீர்க்கதரிசிகளில்‌ ஒருவர்‌ என்றும்‌ 
சொல்லுறொர்கள்‌? என்று பதில்‌ அளித்தார்கள்‌ இவைகளில்‌ எதுவும்‌ 
இழிவுபடுத்தக்‌ கூடிய அடையாளங்கள்‌ அல்ல; அவைகள்‌ இயேசுவானவர்‌ 
கலிலேயாவில்‌ ஊழியம்‌ செய்த போது, மக்கள்‌ அவர்‌ மேல்‌ கொண்டிருந்த 
உயர்வான கனத்தை பிரதிபலிப்பதாக இருந்தது. அதே சமயத்தில்‌ அவைகள்‌ 
முழுமையான உண்மைகளும்‌ அல்ல, ஆகவே இயேசு இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ 
வலியுறுத்தி கேட்டார்‌: “தீஜ்கள்‌ என்னை யார்‌ என்று சொல்லுகிறீர்கள்‌?” 
(வலியுறுத்துதல்‌ என்னுடையது), அவர்‌ அவர்களோடு சில காலம்‌ இருந்த 
பின்னர்‌, அவர்கள்‌ அவரைப்‌ பற்றி என்ன நினைக்கிறார்கள்‌? அவர்கள்‌ 








என்ன முடிவுகளுக்கு வருறொர்கள்‌? மற்ற மக்கள்‌ என்ன நினைத்தார்கள்‌ 
என்பது முக்கியமானதாயிருக்கிற வேளையில்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ என்ன 
நினைத்தார்கள்‌ என்பது மிகவும்‌ முக்கியமானதாயிருக்கிறது. பேதுரு அந்தக்‌ 
குழுவினருக்காக பேசினார்‌: “நீர்‌ ஜீவனுள்ள தேவனுடைய குமாரனாகிய 
கிறிஸ்து.” அந்த பன்னிரண்டு பேர்‌, இயேசுதான்‌ இஸ்ரவேல்‌ நீண்ட காலம்‌ 
காத்திருந்த மேசியா என்ற முடிவுக்கு வந்திருந்தார்கள்‌. இயேசு, “யோவானின்‌ 
குமாரனாகிய சீமோனே, நீ பாக்கியவான்‌; மாம்சமும்‌ இரத்தமும்‌ இதை 
உனக்கு வெளிப்படுத்தவில்‌), பரலோகத்திலிருக்கிற என்‌ பிதாவே இதை 
உனக்கு வெளிப்படுத்தினார்‌” என்று பதில்‌ உரைத்தார்‌. பேதுரு தம்முடைய 
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தெய்வீக அடையாளத்தை குறித்து கூறிய அறிக்கையை இயேசுவானவர்‌ 
ஒத்துக்‌ கொண்டதை, தேவன்‌ தாவீதுக்கு வாக்களித்தபடியே, மற்றும்‌ அவர்‌ 
தேவனானவரை, “என்‌ பிதா” என குறிப்பிட்ட தையும்‌ கவனியுங்கள்‌. 

யூத அதிகாரிகள்‌ இயேசுவிடம்‌ நேரடியாக, “நீ கிறிஸ்துவா??? 
(மேசியா) என வினவிய சம்பவமும்‌ சம அளவில்‌ முக்கியமானதாக 
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இருக்கிறது. மூன்று சுவிசேஷங்களும்‌ இந்த கேள்வியை பதிவு செய்துள்ளன 
அல்லது அதின்‌ சிறிய மாற்றத்தை பதிவு செய்துள்ளன (மத்தேயு 26:63, 64; 
மாற்கு 14:61, 62; லூக்கா 22:67-71). மத்தேயுவில்‌, இயேசுவின்‌ பதில்‌, “நீர்‌ 
சொன்னபடிதான்‌.”” மாற்குவில்‌ “நான்‌ அவர்தான்‌” என்றுள்ளது மற்றும்‌ 
லூக்காவில்‌, “நீங்கள்‌ சொல்லுகிறபடியே நான்‌ அவர்‌ தான்‌” என்றுள்ளது. 
இப்போது, நமக்கு இவைகள்‌ யாவும்‌ ஒரேவிதமான பதிலாக காணப்படாது, 
ஆனால்‌ ஒவ்வொரு சந்தர்ப்பத்திலும்‌ யூத அதிகாரிகள்‌ இயேசுவின்‌ பதிலை 
நேர்மறை பதிலாக எடுத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. வித்தியாசங்கள்‌ அநேகமாக இயேசு 
அரமாயிக்‌ மொழியில்‌ பேசியதால்‌ உண்டாகியிருக்கலாம்‌; ஒவ்வொரு சுவிசேஷ 
எழுத்தாளரும்‌ அதை கிரேக்க மொழியில்‌ எழுதியுள்ளனர்‌. இயேசுவானவர்‌ 
தமது தெய்வீக அடையாளத்தை அங்கீகரித்தார்‌, ஆனால்‌ தமது பதிலைப்‌ 
பற்றி வேண்டு மென்றே சற்று நிச்சயமில்லாதவராக இருந்தார்‌, ஏனெனில்‌ 
தான்‌ எந்த அர்த்தத்தில்‌ அதை கூறினாரோ அந்த அர்த்தத்தில்‌ அவர்கள்‌ அதை 
புரிந்து கொண்டிருக்க வில்லை என்பதை அறிந்திருந்தார்‌, அவர்களுடைய 
கேள்வி அநேகமாக, “நாங்கள்‌ எதிர்பார்த்து காத்திருந்த அரசியல்‌ - ராணுவ 
விடுதலையாளர்‌ நீர்தான்‌ என உரிமை கோருகிறீரா?” என்பது போல இருந்தது. 
இயேசு தம்மை வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்பட்ட ஒருவர்‌ என உரிமை கோரினார்‌, 








ஆனால்‌ வித்தியாசமான அர்த்தத்தில்‌; அவர்‌ தம்‌ ஜனங்களை அவர்களின்‌ 
மிகப்பெரிய விரோதியான - பாவத்திலிருந்து - அரசு உரிமை மற்றும்‌ இராணுவ 
வலிமை எதுவும்‌ இல்லாமல்‌ விடுதலையாக்குவார்‌. 

தம்மை மேசியா என்று தெளிவாக உரிமைகோரிய இன்னொரு சம்பவம்‌ 
லூக்கா 4:16-21-ல்‌ உள்ளது. இயேசு தமது சொந்த ஊரான நாசரேத்தின்‌ 
ஆலயத்தில்‌ இருந்தார்‌. வேத வசனம்‌ வாசிக்கப்பட வேண்டிய நேரத்தில்‌ 
இயேசு எழுந்து நின்றார்‌. ஏசாயா தீர்க்கதரியின்‌ புத்தகம்‌ அவரிடத்தில்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது, அவர்‌ புஸ்ககத்தை விரித்த போது, 





கர்த்தராகிய தேவனுடைய ஆவியானவர்‌ என்மேல்‌ இருக்றொர்‌; 
சிறுமைப்பட்டவர்களுக்குச்‌ சுவிசேஷத்தை அறிவிக்கக்‌ கர்த்தர்‌ என்னை 
அபிஷேகம்பண்ணினார்‌; இருதயம்‌ நொறுங்குண்டவர்களுக்குக்‌ 
காயங்கட்டுதலையும்‌, சிறைப்பட்டவர்களுக்கு விடுதலையையும்‌, 
கட்டுண்டவர்களுக்குக்‌ கட்ட விழ்த்தலையும்‌ கூறவும்‌, கர்த்தருடைய 
அநுக்கிரகவருஷத்தையும்‌, ... கூறவும்‌ ... அவர்‌ என்னை அனுப்பினார்‌ 
(ஏசாயா 61:1, 2௮, 3இ). 


இந்த வசனப்பகுதி மேசியா வரும்‌ காலத்தை பற்றியது என்று யூதரால்‌ 
கருதப்பட்டது. அடுத்து என்ன நடந்தது என்பது அந்த சந்தர்ப்பத்தின்‌ போக்கை 
மாற்றியது: “அப்போழுது அவர்‌ அவர்களோடே பேசச்தொடங்கி, உங்கள்‌ 
காதுகள்‌ கேட்க இந்த வேதவாக்கியம்‌ இன்றைய தினம்‌ நிறைவேறிற்று” 
என்றார்‌ லூக்கா 4:21). வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதானால்‌, இயேசுவானவர்‌ 
தம்மோடு மேசியாவின்‌ காலம்‌ துவங்கிவிட்டது என்றும்‌, தீர்க்ககரிசனத்தில்‌ 
முன்னுரைக்கப்பட்ட அந்த ஒருவர்‌ தாம்‌ தான்‌ என்றும்‌; கர்த்தருடைய ஆவி 
தம்மேல்‌ இருப்பதாகவும்‌, தாமே தரித்திரருக்கு சுவிசேஷத்தை அறிவிக்றெவர்‌ 
என்றும்‌ உரிமை கோரினார்‌. 
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மனுஷ குமாரன்‌ 

இயேசுவானவர்‌ தம்மை மேசியாவாக எண்ணிக்‌ கொண்டாலும்‌, அதை 
வெனீப்படையாக கூறிய வசனங்களை நாம்‌ இன்னும்‌ குறிப்பிடவில்லை, 
சுவிசேஷங்களின்படி, இயேசு தம்மை “மனுஷ குமாரன்‌” என அழைத்துக்‌ 
கொள்வதை விரும்பினார்‌. இந்த தலைப்பு ஒரளவு பலபொருள்படும்படியானதாக 
இருந்தது. ஒருவரை “இன்னாரின்‌ மகன்‌” என்று சொல்வது அந்த மனிதனுடைய 
குணாதிசயத்தை சுட்டிக்‌ காட்டுவதற்க்கான யூதருடைய முறையாயிருந்தது. 
இயேசுவை காட்டிக்‌ கொடுத்ததால்‌, உதாரணமாக, யூதாஸ்‌ “கேட்டின்‌ 
மகன்‌” என அழைக்கப்பட்டான்‌ (யோவான்‌ 17:12). அப்போஸ்தலன்‌ பவுலின்‌ 
உடன்‌ ஊழியக்காரரில்‌ ஒருவருடைய பெயர்‌ “ஆறுதலின்‌ மகன்‌” என்று 
அர்த்தங்கொள்ளும்‌ பர்னபா என்பதாக இருந்தது நடபடிகள்‌ 4:36), ஏனெனில்‌ 
அவர்‌ பவுலுக்கும்‌ மற்றவர்களுக்கும்‌ மிகவும்‌ ஊக்கம்‌ அளிப்பவராக இருந்தார்‌. 
“மனுஷ குமாரன்‌” என்பது சாதாரணமாக “மனுஷனை போன்றவர்‌” அல்லது 
“மனிதர்‌” என்று பொருள்படும்‌ இதை நாம்‌ இத்தோடு விட்டுவிட விரும்பலாம்‌, 
ஆனால்‌ தானியேல்‌ 7:13, 14 அவ்விதம்‌ செய்ய இயலாது என்ற கருத்தை 
முன்வைக்கிறது. தானியேல்‌ தான்‌ “மனுஷ குமாரனுடைய சாயலான ஒருவரை” 
கண்ட தரிசனத்தை விவரிக்கிறார்‌: 


இராத்தரிசனங்களிலே நான்‌ பார்த்துக்கொண்டிருக்கையில்‌, இதோ, 
மனுஷகுமாரனுடைய சாயலான ஒருவர்‌ வானத்து மேகங்களுடனே 
வந்தார்‌; அவர்‌ நீண்ட ஆயுசுள்ளவர்‌ இடமட்டும்‌ வந்து, அவர்‌ சமீபத்தில்‌ 
கொண்டுவரப்பட்டார்‌. சகல ஜனங்களும்‌ ஜாதியாரும்‌, பாஷைக்காரரும்‌ 
அவரையே சேவிக்கும்படி, அவருக்குக்‌ கர்த்தத்துவமும்‌ மகிமையும்‌ 
ராஜரிகமும்‌ கொடுக்கப்பட்டது; அவருடைய கர்த்தத்துவம்‌ நீங்காத 
நித்திய கர்த்தத்துவமும்‌, அவருடைய ராஜ்யம்‌ அழியாததுமாயிருக்கும்‌. 


இந்த வசனப்‌ பகுதியில்‌ மனுஷகுமாரன்‌ என்பவர்‌ வெறும்‌ 
“மனிதனை” குறிப்பதில்லை. இதினால்‌, யூதரில்‌ சிலர்‌ “மனுஷ குமாரன்‌” 
என்பது மேசியாவுக்கான இன்னொரு பெயர்‌ தலைப்பு என கருதினார்கள்‌, 
இயேசுவானவர்‌ தம்மை “மனுஷகுமாரன்‌” என அழைத்த போது அவர்‌ 
அதை எந்த அர்த்தத்தில்‌ சொன்னார்‌ என மக்களை ஆச்சரியப்பட வைத்தது. 
அதைத்தான்‌ இயேசு விரும்பினதாக கோன்றுகிறது. வெளிப்படையாக உரிமை 
கோராமலேயே, மேசியத்துவத்தை முன்வைக்கும்‌ சாத்தியமான ஒரு தலைப்பாக 
அது இருந்தது. 

அவர்‌ ஏன்‌, “நான்‌ தான்‌ மேசியா” என்று கூறமாட்டார்‌? அவர்‌ அதற்கு 
ஒரு சிறந்த காரணத்தை உடையவராக இருந்தார்‌. முதல்‌ நூற்றாண்டு யூத 
மதத்தினர்‌ மேசியா யாராக இருப்பார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ என்ன செய்வார்‌ என்பது 
பற்றி பல கருத்துக்களை உடையவர்களாக இருந்தார்கள்‌. இவைகளில்‌ 
பெரும்பாலானவைகள்‌ அவர்‌ ஒரு இராணுவ தலைவராக இருந்து, ரோம 
ஆட்சியை கவிழ்த்துவிட்டு, இஸ்ரவேலை ஒரு அரசியல்‌ சார்ந்த நாடாக 
மீண்டும்‌ நிலை நாட்டுவார்‌ என்ற கருத்தை மையமாக கொண்டதாக இருந்தது. 
அவர்‌ தாவீது இருந்தது போல, பெரிய யுத்தங்களை நடப்பிக்கும்‌ ஒரு 
ராஜாவாக இருப்பார்‌, அந்த வகையில்‌ உண்மையில்‌, “தாவீதின்‌ குமாரனாக” 
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இருப்பார்‌. இயேசு மேசியத்துவ மொழிநடையை வெளிப்படையாக 
தமக்காக பயன்படுத்தியிருந்தால்‌, அல்லது மற்றவர்கள்‌ அப்படி செய்யும்படி 
உற்சாகப்படுத்தி இருந்தால்‌, ஏற்படும்‌ அரசியல்‌ ரீதியான பாதிப்புகள்‌ 
மிக மோசமானவைகளாக இருக்கும்‌. அவர்‌ இந்த சூழ்நிலையை தவிர்க்க 
விரும்பினார்‌. அதிருப்தி அடைந்த மற்றும்‌ நம்பிக்கை இழந்த யூதர்கள்‌ 
யார்‌ தன்னை மேசியா என்று உரிமை கோரினாலும்‌ அவரைப்‌ பின்பற்ற 
ஆயத்தமாயிருந்தார்கள்‌, ஆனால்‌ இயேசு ஒரு ளெர்சியை உண்டாக்குவதில்‌ 
ஆர்வம்‌ அற்றவராக இருந்தார்‌. அது அவருடைய ஊழியத்தின்‌ நோக்கமாக 
இருக்கவில்லை. மேலும்‌, அவருடைய சீஷர்கள்‌ அந்த வார்த்தையை அவர்‌ 
எந்த அர்த்தத்தில்‌ சொன்னார்‌ என்பதை புரிந்து கொள்கிறவரையிலும்‌, அதை 
அனவச்சசர்‌ பயன்படுத்துவதை விரும்பவில்லை. மத்தேயு 16:20, 21 இல்‌ பேதுரு 
இயேசுதான்‌ மேசியா என சரியாக அடையாளங்கண்ட பிறகு, “அப்பொழுது, 
தாம்‌ கிறிஸ்துவாகிய இயேசு என்று ஒருவருக்கும்‌ சொல்லாதபடிக்குத்‌ 
தம்முடைய சீஷர்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌” என வாசிக்கிறோம்‌. ஏன்‌? 





ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ மேசியத்துவத்தின்‌ உண்மையான ௮/7த்தத்தை அல்லது தாம்‌ 
எப்படிப்பட்ட மேசியாவாக இருப்பதற்கு வந்தார்‌ என்பதை இன்னமும்‌ புரிந்து 
கொள்ளாதிருந்தார்கள்‌. “அது முதல்‌ இயேசு, தாம்‌ எருசலேமுக்குப்‌ போய்‌, 
மூப்பராலும்‌ பிரதான ஆசாரியராலும்‌ வேதபாரகராலும்‌ பல பாடுகள்‌ பட்டு, 
கொலையுண்டு, மூன்றாம்‌ நாளில்‌ எழுந்திருக்க வேண்டும்‌ என்பதை தம்முடைய 
சீஷர்களுக்குச்‌ சொல்லத்‌ தொடங்கினார்‌” என்று அடுத்ததாக வாசிக்கிறோம்‌. 
இந்த மேசியா போரிட்டு ஜெயிப்பவராக மற்றும்‌ கொல்லுகிறவராக அல்ல, 
பாடுபட்டு மற்றும்‌ மரிக்க வேண்டியவராக இருந்தார்‌ என்பதை அவர்கள்‌ 
புரிந்து கொள்ளும்‌ வரையிலும்‌ அவரை மேசியா என அழைக்காமலிருப்பது 
நல்லதாயிருந்தது. 

இவைகள்‌ யாவும்‌ இயேசுவின்‌ காலத்து யூதர்களுடைய அரசியல்‌ மற்றும்‌ 
மேசியா எதிர்பார்ப்புகள்‌ பற்றி நாம்‌ அறிந்திருப்பவைகளோடு நன்கு பொருந்தி 
வருகிறது. இயேசு, தாம்‌ மேசியா என்பதை தெளிவாக நம்பினார்‌; அவர்‌ தம்மை 
“மனுஷ குமாரன்‌” என அழைப்பதை விரும்பிய போதிலும்‌, தாம்‌ மேசியா 
என்பதை மறைமுகமாக உரிமை கோரினார்‌. 


தேவனுடைய குமாரன்‌ 

இயேசுவின்‌ கேள்விக்கு மத்தேயு 16:16 இல்‌ பேதுரு அளித்த பதில்‌ 
இரண்டு பகுதிகளை உடையதாக இருந்தது: “நீர்‌ ஜீவனுள்ள தேவனுடைய 
குமாரனாகிய கிறிஸ்து ...” அது போலவே, பிரதான ஆசாரியன்‌ இயேசுவின்‌ 
“யூத விசாரணையில்‌,” “... நீ தேவனுடைய குமாரனாகிய கிறிஸ்துதானா?” என 
கேட்டான்‌ (மத்தேயு 26:63), இந்த இரு சந்தர்ப்பங்களிலும்‌ இயேசுவானவர்‌ 
தம்முடைய மேசியா என்ற நிலை மற்றும்‌ தேவனுடைய குமாரன்‌ என்ற நிலை 
ஆகிய இரண்டையும்‌ உறுதிப்படுத்தும்படி பதில்‌ அளித்தார்‌. 

இன்னும்‌ சற்று பின்நோக்கி போய்‌, மத்தேயு 11:25-27- க்கு செல்வோம்‌: 





அந்தச்‌ சமயத்திலே இயேசு சொன்னது: பிதாவே! வானத்துக்கும்‌ பூமிக்கும்‌ 
ஆண்டவரே! இவைகளை ஞானிகளுக்கும்‌ கல்விமான்களுக்கும்‌ மறைத்து, 
பாலகருக்கு வெளிப்படுத்தினபடியால்‌ உம்மை ஸ்தோத்திரிக்கிறேன்‌. ஆம்‌, 
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பிதாவே! இப்படிச்‌ செய்வது உம்முடைய திருவுளத்துக்குப்‌ பிரியமாயிருந்தது. 
சகலமும்‌ என்‌ பிதாவினால்‌ எனக்கு ஓப்புக்கொடுக்கப்பட்டிருக்கிறது; 
பிதா தவிர வேறொருவனும்‌ குமாரனை அறியான்‌; குமாரனும்‌, குமாரன்‌ 
எவனுக்கு அவரை வெளிப்படுத்தச்‌ சித்தமாயிருக்கிறரோ அவனும்‌ தவிர, 
வேறொருவனும்‌ பிதாவை அறியான்‌. 


இயேசுவானவர்‌ தேவனை, “என்‌ பிதா” என அழைத்தார்‌ மற்றும்‌ தாம்‌ 
மாத்திரமே பிதாவை வெளிப்படுத்றெவர்‌ என உரிமை கோரினார்‌. இதற்கு 
தொடர்புடைய ஒரு பகுதி யோவான்‌ 5:16-18. இயேசு அப்போது தான்‌ ஒரு 
முடவனை சுகமாக்கியிருந்தார்‌. அவர்‌ ஒய்வு நாளில்‌ அதை செய்ததற்காக யூத அதி 
காரிகளால்‌ துன்புறுத்தப்பட்டு வந்தார்‌. இயேசுவானவர்‌ இந்த குற்ற சாட்டிற்கு, 
“என்‌ பிதா இது வரைக்கும்‌ கரியை செய்து வருகிறார்‌, நானும்‌ கிரியை செய்து 
வருகிறேன்‌” என்றார்‌. இது தேவனுடைய குமாரன்‌ என்பதற்கான இன்னொரு 
உரிமை கோரலாக இருக்கிறது. பின்வருவது அதை இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ 
கூறுகிறது: 





அவர்‌ ஓய்வுநாள்‌ கட்டளையை மீறினதுமல்லாமல்‌, தேவனைத்‌ 
தம்முடைய சொந்தப்பிதா என்றுஞ்சொல்லித்‌ தம்மை தேவனுக்குச்‌ 
சமமாக்னெப்டி னாலே, யூதர்கள்‌ அவரைக்‌ கொலைசெய்யும்படி 
அதிகமாய்‌ வகைதேடினார்கள்‌ (வசனம்‌ 18; வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது) 


இயேசு தம்மை தேவனுடைய குமாரன்‌ என உரிமை கோரியபோது அதை 
தாம்‌ “தேவனுக்கு சமமாக” இருப்பதாக அர்த்தப்படுத்தினார்‌ என்பதை யூத 
அதிகாரிகள்‌ புரிந்து கொண்டிருந்தனர்‌. பின்னர்‌, இயேசு, “நானும்‌ பிதாவும்‌ 
ஒன்றாயிருக்கிறோம்‌” என உறைக்கத்தக்க விதத்தில்‌ கூறினார்‌ (யோவான்‌ 10:30). 





சில நேரங்களில்‌ கருதப்பட்டது போல, இது இயேசு மற்றும்‌ பிதா ஆகியோர்‌ 
ஒரே தக இருக்கிறார்‌ என்ற அர்த்தத்தை கொடுப்பதில்லை, அவர்கள்‌ 
சம அளவில்‌ இருக்கிறார்கள்‌ மற்றும்‌ நோக்கத்தில்‌ ஒன்றாக இருக்கிறார்கள்‌ - 
ஒருவருக்கு எது உண்மையாக இருக்கிறதோ அது மற்றவருக்கும்‌ உண்மையாக 
இருக்கிறது என்ற உரிமை கோரலை உடையதாக இருக்கிறது. 

இயேசுவானவர்‌ தாம்‌ தேவனுடைய குமாரன்‌ என உரிமை கோரினார்‌. 
அதின்‌ உண்மையான பொருள்‌ என்ன? “இயேசு தேவனுடைய குமாரனாக 
இருக்கிறார்‌” என்பது கிறிஸ்தவ விசுவாசத்தின்‌ பொதுவான அறிக்கைகளில்‌ 
ஒன்றாக இருக்கிறது, ஆனால்‌ இந்த வாக்கியம்‌ நமக்கு என்ன சொல்கிறது 
என்பதை எப்போதாவது நாம்‌ நின்று கேட்கிறோமா? சிறப்பாக, இயேசு அதை 
எந்த அர்த்தத்தில்‌ கூறினார்‌? 

முதலாவதாக, அது இயேசு மற்றும்‌ தேவன்‌ ஆகியோருக்கு இடையிலான ஒரு 
குனித்தன்மையுள்ள உறவை சுட்டிக்காட்டுகிறது. ஒரு பொதுவான அர்த்தத்தில்‌, 
மக்கள்‌ மற்றும்‌ தூதர்கள்‌ ஆகியோர்‌ கூட சில நேரங்களில்‌ வேதாகமத்தில்‌ 
“தேவ குமாரன்‌” என அழைக்கப்படுகிறார்‌; ஆனால்‌ இயேசுவானவர்‌ இதற்கு 
மேலான ஒன்றை தெளிவாக கூறிக்கொண்டிருந்தார்‌. அப்படி இல்லாதிருந்தால்‌, 
அவருடைய விரோதிகள்‌ அவருடைய விஷயத்தில்‌ அந்த அளவு அதிருப்தி 
அடைந்திருக்க மாட்டார்கள்‌. யோவான்‌ 3:16, “தேவன்‌, தம்முடைய ஒரே 
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றன குமரனை விசுவாசிக்கிறவன்‌ எவனே அவன்‌ கெட்டுப்‌ போகாமல்‌ 
நித்திய ஜீவனை அடையும்படிக்கு, அவரைக்‌ தந்தருளி, இவ்வளவாய்‌ உலகத்தில்‌ 
அன்புகூர்ந்தார்‌” என்று கூறுகிறது. (வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது) “ஒரே பேறான 
குமாரன்‌” என மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தை (1101102212) 
என்பது “தனித்தன்மையுள்ள, ” “ஒன்று மற்றும்‌ ஒன்றான” என அர்த்தப்படுறெது. 
இயேசு தம்மை தேவனுடைய “குமாரன்‌” என அழைத்ததின்‌ மூலம்‌ அவர்‌ தமக்கு 
தேவனோடு ஒரு தனித்தன்மையுள்ள உறவு இருப்பதாக உரிமை கோரினார்‌. 

இரண்டாவதாக, “தேவனுடைய குமாரன்‌” என்பது குறைந்தது 
தேவனுக்கு சமமாக இருப்பதை மறைமுகமாக உணக்கு. இது இயேசுவின்‌ 
சொந்த வார்த்தைகளில்‌ தெளிவாக இருக்கிறது (“நானும்‌ பிதாவும்‌ ஒன்றாக 
இருக்கிறோம்‌”) மற்றும்‌ இதை கேட்டவர்கள்‌ நடந்து கொண்ட விதத்திலும்‌ 
(அவர்‌ தம்மை “தேவனுக்கு சமமாக்கினார்‌” என்பதை புரிந்து கொண்டார்கள்‌) 
இது தெளிவாக தெரிநெது. தேவ குமாரன்‌ என உரிமை கோருவது தேவனாக 
இருப்பதாக உரிமை கோருவதாக இருக்றெது. இயேசுவானவர்‌ தாம்‌ “தேவனுக்கு 
நெருக்கமாக” இருப்பதாக கூறவில்லை. மாறாக, “தேவனும்‌ நானும்‌ ஒரே 
சாரமாக இருக்கிறோம்‌, நாங்கள்‌ ஒன்றாயிருக்கிறோம்‌” என அவர்‌ கூறுவது 
போல இருக்கிறது. இதினிமித்தம்‌ தான்‌ இயேசு பாவங்களை மன்னிக்க தமக்கு 
அதிகாரம்‌ இருப்பதாக கூறினார்‌ (மாற்கு 2:5-7), இது ஒவ்வொருவரும்‌ ஒரு 
நாளில்‌ அவருக்கு முன்பாக நியாயத்தர்ப்பில்‌ நிற்போம்‌ என்பதை குறித்தது 
(காணவும்‌ மத்தேயு 7:22, 23), மற்றும்‌ முற்றிலுமாக தமக்கு விசுவாசமாக, 
உண்மையாக இருக்கும்படி பணித்தார்‌ (மத்தேயு 10:32, 33). 

மூன்றாவதாக, இயேசு தம்மை தேவனுடைய குமாரன்‌ என அறிவித்திருந்தது 
(காணவும்‌ மத்தேயு 10:32, 33; லூக்கா 10:22) 2 சாமுவேல்‌ 7ஆம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
தேவன்‌ தாவீதிக்கு ஒரு “வீட்டை கட்டுவதாக” வாக்குத்தத்தம்‌ செய்த 
போது கூறப்பட்ட “தாவீதின்‌ குமாரன்‌” உடன்‌ தம்மை அடையாளப்படுத்தி 
கொள்வதாக இருந்தது. மேலும்‌ தேவன்‌, “நான்‌ அவனுக்கு பிதாவாயிருப்பேன்‌, 
அவன்‌ எனக்கு குமாரனாயிருப்பான்‌ ...”” என்று கூறினார்‌ (2 சாமுவேல்‌ 
7:14). தேவனுடைய குமாரனாயிருப்பதன்‌ உரிமை கோருதல்‌, மேசியாவாக 
இருப்பதான உரிமை கோரலோடு ஒத்துப்போகிறது.” 





இயேசுவின்‌ சுய அடையாளத்திற்கான 


பிற அடையாளங்கள்‌ 

இயேசுவானவர்‌ தாம்‌ இஸ்ரவேலின்‌ மேசியாவாக, மனுஷ குமாரனாக 
மற்றும்‌ தேவனுடைய குமாரனாக இருப்பதாக கூறினார்‌. அவர்‌ தாம்‌ யாராக 
இருப்பதாக நினைத்தாரோ அதை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள உதவியாக அவர்‌ வேறு 
என்ன கூறியுள்ளார்‌? 

யோவான்‌ சுவிசேஷத்தில்‌ பதியப்பட்டுள்ள இயேசுவின்‌ போதனைகளின்‌ 
ஒரு சிறப்பு என்னவென்றால்‌, அவர்‌ தாம்‌ கூறிய சிறப்பான வாக்யெங்களுக்கு 
முன்னால்‌, “மெய்யாகவே, மெய்யாகவே நான்‌ உனக்கு சொல்லுகிறேன்‌ ...” 
(சில மொழிபெயர்ப்புகளில்‌ ஆமேன்‌, ஆமேன்‌, நான்‌ உனக்கு சொல்லுகிறேன்‌ 
என்றுள்ளது.) என்பதாகும்‌ (யோவான்‌ 5:19, 25; 6:26, 47, 53; 8:34, 58). இந்த 
வார்த்தைகள்‌ ஒரு வாக்கியத்துடன்‌ பெரிய அதிகாரத்தை சுட்டிக்‌ காட்டுகிறது, 
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இது பேசுறெவருடைய குணாதிசயத்தை உத்தரவாதம்‌ செய்யக்‌ கூடியதாக 
இருக்கிறது. அவைகள்‌ இயேசு தம்முடைய உபதேசங்களுக்கு ஒரு சுய 
அதிகாரத்தன்மை இருப்பதைக்‌ கண்டதை உணர்த்துகிறது: அவர்‌ மற்றவர்களின்‌ 
வார்த்தைகளை மேற்கோள்‌ காட்ட வேண்டிய அவசியம்‌ இருக்கவில்லை; அவர்‌, 





“தம்மையே மேற்கோள்‌” காட்டினார்‌. இயேசு தம்மை யாரென்று கூறினாரோ, 
அவராக அவர்‌ இல்லாதிருந்திருந்தால்‌, அவர்‌ அசாதாரணமான பெருமை 
உடைய ஒருவராக இருந்தார்‌. 

இயேசுவின்‌ இன்னொரு உரிமை கோருதல்‌ லூக்கா 6:1-5இல்‌ 
காணப்படுகிறது. இயேசு மற்றும்‌ அவருடைய சீஷர்கள்‌ ஒரு ஓய்வுநாளில்‌ 
வயல்‌ வழியே கடந்து சென்றனர்‌. சீஷர்கள்‌ பசியாயிருந்தார்கள்‌ மற்றும்‌ 
கதிர்களைக்‌ கொய்து, தானியத்தை சாப்பிட்டார்கள்‌. நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
பாதுகாவல்கள்‌ என்று தங்களை கருதிய பரிசேயர்களை பொறுத்தவரை அது 
ஒரு “வேலையாக” இருந்தது, அவர்கள்‌ இயேசு மற்றும்‌ அவருடைய சீஷர்களை 
குறை கூறினர்‌. இயேசு அவர்களுடைய குற்றச்சாட்டுக்கு இரண்டு விதங்களில்‌ 
பதில்‌ அளித்தார்‌. (1) தாவீது மற்றும்‌ அவனுடைய மனிதர்‌ சமஅளவில்‌ 
தேவாலயத்தில்‌, “சட்டவிரோதமாக” பழைய ஏற்பாட்டில்‌ செய்த செயல்‌ 
பற்றிய வசனங்கள்‌ அவர்களுக்கு நன்கு தெரியாமலிருந்தது என்பதை சுட்டிக்‌ 
காட்டினார்‌. தாவீது சவுலுக்கு விலகி ஓடியபோது, தேவனுக்கு பரிசுத்த 
காணிக்கையாக படைக்கப்பட்டிருந்த, “தேவ சமூகத்து அப்பங்களை” 
புசித்தான்‌. மனித தேவைகள்‌ அவசியமாயிருந்தபோது, ஓய்வுநாள்‌ சட்டங்கள்‌ 
மீறப்பட்டதற்கு இது ஒரு முன்‌ உதாரணமாய்‌ இருந்தது. (2) அவர்களுடைய 
காதுகளில்‌ தூரஷணமாக ஒலித்த ஏதோ ஓன்றை இயேசு சொல்லியிருக்க 
வேண்டும்‌: “மனுஷகுமாரன்‌ ஓய்வு நாளுக்கும்‌ ஆண்ட வராய்‌ இருக்கிறார்‌.” வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதானால்‌, இஸ்ரவேலின்‌ மிக புனிதமான நிறுவனங்கள்‌ 
ஒன்றின்‌ மேல்‌ தமக்கு அதிகாரம்‌ இருந்தாக கூறினார்‌. ஓய்வுநாள்‌ தேவனால்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்ட, ஒரு தெய்வீக காரியமாக இருந்தபடியால்‌, இது தெய்வீக 
தன்மைக்கான ஒரு தவறாத உரிமைகோரலாக இருந்தது. 

இவ்விதமாகவே, இயேசுவின்‌ தேவாலாய “சுத்திகரிப்பு” (இன்னொரு “செயல்‌ 
முறை உவமை”) அதின்‌ மேல்‌ அவருக்கிருந்த அதிகாரத்தை உரிமை கோருவதாக 
இருந்தது. இயேசுவானவர்‌ தேவாலயத்தை அதின்‌ சிறப்பான பயன்பாட்டிற்காக 
சுத்திகரிக்கவில்லை; மாறாக, அது பிரதிநிதித்துவப்படுத்திய நடைமுறைக்கு 
எதிராக ஒரு தெய்வீகமான தீர்ப்பை அளித்தார்‌. “நீர்‌ எந்த அதிகாரத்தினால்‌ 
இவைகளைச்‌ செய்கிறீர்‌? இந்த அதிகாரத்தை உமக்குக்‌ கொடுத்தவர்‌ யார்‌?” 
என பிரதான ஆசாரியர்‌, வேதபாரகர்‌ மற்றும்‌ மூப்பர்‌ ஆகியோர்‌ அவரிடத்தில்‌ 
கேட்டதில்‌ ஆச்சரியப்பட ஒன்றும்‌ இல்லை (லூக்கா 20:2). தேவனுடைய 
அதிகாரத்தின்‌ கீழ்‌ இயங்குவதாக நம்புகிற ஒருவர்தான்‌, இப்படிப்பட்ட 
காரியத்தை செய்ய துணிவு கொள்வார்‌. 

இறுதியாக ஒரு உதாரணத்தை பரிசீலிப்போம்‌. யோவான்‌ 8ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
யூதர்கள்‌, இயேசுவை ஒரு பேய்‌ பிடித்தவரென்றும்‌ மற்றும்‌ சமாரியன்‌ என்றும்‌ 
குற்றப்படுத்தி இகழ்ந்தார்கள்‌ (8:48). அவர்‌ அவர்களை அவர்களுடைய பிதாவான 
பிசாசின்‌ கிரியைகளை செய்வதாக குற்றப்படுத்தினார்‌. இறுதியாக, அவர்கள்‌ 
“எங்கள்‌ பிதாவாகிய ஆபிரகாம்‌” என்ற உறவின்‌ அடிப்படையில்‌ தங்கள்‌ தற்காப்பு 
வாதத்தை வைத்தார்கள்‌ (8:53). இயேசு, “உங்கள்‌ பிதாவாகிய ஆபிரகாம்‌ 
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என்னுடைய நாளைக்காண ஆசையாயிருந்தான்‌, கண்டு களிகூர்ந்தான்‌” 
என்றார்‌ (8:56). இது ஒரு பிரமிப்பான கேள்வியை கொண்டுவந்தது: “உனக்கு 
இன்னும்‌ ஐம்பது வயதாகவில்லை, நீ ஆபிரகாமைக்‌ கண்டாயோ?” பின்பு 
அவரை கொல்லும்‌ நோக்கத்தில்‌ கற்களை எடுக்கத்‌ தக்கதாக இயேசு ஒன்றை 
கூறினார்‌: “ஆபிரகாம்‌ உண்டாகிறதற்கு முன்னமே நான்‌ இருக்கிறேன்‌ என்று 
மெய்யாகவே மெய்யாகவே உங்களுக்கு சொல்லுகிறேன்‌” (8:58). நாம்‌ இங்கே 
இரண்டு முக்கியமானவைகளை கவனிக்க வேண்டும்‌ (1) ஆபிரகாமுக்கு 
முன்னதாக இயேசு இருந்ததாக உரிமைகோரிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌, குறிப்பாக 
கும்முடைய தெய்வீக தன்மையை உரிமைகோரினார்‌. (2) அவர்‌ தம்முடைய 
வாக்கியத்தை 890 சர: “நான்‌ இருக்கிறேன்‌” என்ற வார்த்தைகளோடு முடித்தார்‌. 
வேத வசனங்களை அறிந்திருந்த எந்த யூதனும்‌, தேவன்‌ எரிகிற முள்‌ புதரில்‌ 
மோசேயிடம்‌ என்ன கூறினாரோ அதின்‌ நினைவுபடுத்துகலாக இது இருந்தது 
என்பதை அறிந்திருந்தான்‌ (யாத்திராகமம்‌ 3). பார்வோனிடத்தில்‌ போய்‌ 
இஸ்ரவேலை விடுவிக்கும்படி கேட்க தன்னை அனுப்புகிறவர்‌ யார்‌ என மோசே 
கர்த்தரிடத்தில்‌ கேட்டபோது, தேவன்‌ “நான்‌ இருக்கிறேன்‌” என்பவர்‌ என்னை 
அனுப்பினார்‌ என்று “நீ இஸ்ரவேல்‌ புத்திரரோடே சொல்வாயாக” என்றார்‌, 
“நான்‌ இருக்கிறேன்‌” என்பது அவருடைய ஜனங்கள்‌ தேவனை அறிந்து கொண்ட 
ஒரு உடன்படிக்கையின்‌ பெயராக மாறியது. இயேசு, “தான்‌ இருக்கிறேன்‌” 
என்று கூறியபோது யூதர்கள்‌ அவரை கல்லெறிய சிந்தித்ததில்‌ ஆச்சரியம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லை! (வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது)! இது ஒன்றே மேன்மையான 
சத்தியமாக இருந்தது அல்லது முழுமையான தூஷணமாக இருந்தது. 











முடிவுரை 

“இயேசு தாம்‌ யாராக இருந்ததாக கூறினார்‌?” என்பது ஒரு சாதாரண 
கேள்வி போல தோன்றலாம்‌, ஆனால்‌ அது பல பாகங்களை கொண்ட 
பதிலை கொண்டுள்ளது. இயேசு தம்மை இஸ்ரவேலின்‌ மேசியா, மனுஷ 
குமாரன்‌ மற்றும்‌ தேவனுடைய சொந்த குமாரன்‌ என நம்பினார்‌. இந்த 
வாக்யெங்கள்‌ அவரைப்‌ பற்றி உண்மையானவைகள்‌ என்று நம்பாதவர்கள்‌ 
கூட, சான்றுகளின்‌ அடிப்படையில்‌, அவர்‌ தம்மை குறித்து இவ்விதமாகத்தான்‌ 





உரிமை கோரினார்‌ என்பதை அங்கீகரிக்க வேண்டும்‌. அதின்‌ பிறகு, அவர்‌ 
தம்முடைய சீஷார்களிடத்தில்‌ நீண்ட காலத்துக்கு முன்பு கேட்ட கேள்வியை 
நாம்‌ எதிர்கொள்ள வேண்டும்‌: “தீஜ்கன்‌ என்னை யார்‌ என்று சொல்லுகிறீர்கள்‌?” 
(மத்தேயு 16:15; வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது). 





குறிப்புகள்‌ 

IR. W. Funk, Honest to Jesus (San Francisco: HarperSanFrancisco, 1996), 300. A critique 
of this approach appears in James D. G. Dunn, 4 New Perspective on Jesus: What the Quest for 
the Historical Jesus Missed (Grand Rapids, Mich.: Baker Academic, 2005), 21-22. 2A statistical 
summary of various titles used for Jesus in the New Testament is given in Craig A. Evans, 
Fabricating Jesus: How Modern Scholars Distort the Gospels (Downers Grove, 111.: InterVarsity 
Press, 2006), 191-93. 
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1 
இயேசுவானவர்‌ எப்ப 
மரித்தார்‌? 


இயல்பாகவே, இயேசுவின்‌ மரணம்‌, அவரைப்‌ பற்றிய வேதாகம 
செய்திக்கு மையமாக இருக்கிறது. அவர்‌ வாழ்ந்தார்‌ என்பதற்கு, இது மிகவும்‌ 
உறுதிப்படுத்தப்பட்ட வரலாற்று உண்மைகளில்‌ ஒன்றாக இருக்கிறது. நாம்‌ 
முன்னதாக பார்த்தபடி, யூத அதிகாரிகளின்‌ தூண்டுதலின்படி அவர்‌ பொந்தியு 
பிலாத்துவின்‌ கைகளில்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டு மரித்தார்‌. அவருடைய 
மரணத்தைப்‌ பற்றி வேறு என்ன நாம்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியும்‌? சிலுவையில்‌ 
அறையப்படுதல்‌ என்றால்‌ உண்மையில்‌ அதின்‌ அர்த்தம்‌ என்ன? இந்த வரலாற்று 
கேள்விகளுக்கு பதில்‌ அளிக்கும்‌ முயற்சியில்‌, நாம்‌ வேதாகமத்திலிருந்தும்‌ மற்றும்‌ 
வேதாகமம்‌ அல்லாத மூலங்களில்‌ இருந்தும்‌ உதவி பெருகிறோம்‌. 


பயங்கரம்‌ மற்றும்‌ வலி 

மெல்‌ கிப்ஸன்‌ என்பவருடைய 2004ஆம்‌ ஆண்டின்‌ கிறிதனவின்‌ பாடுகள்‌ 
என்ற படம்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்படுதலின்‌ மிருகத்தனம்‌ மற்றும்‌ மனிதத்தன்மை 
யற்ற நிலையை தெளிவாக சித்தரித்தது. சில பார்வையாளர்கள்‌ படத்தில்‌ 
காண்பிக்கப்பட்ட வன்முறை பற்றி புகார்‌ செய்தார்கள்‌. பல ஆண்டுகளாக 
சிலுவையில்‌ அறையப்படுதலை படித்தவன்‌ என்ற முறையில்‌, எனது பதிலளிப்பு, 
“நீங்கள்‌ என்ன எிர்பார்த்தீர்கள்‌?”” என்பதாக இருக்கிறது. இயேசு எவ்விதம்‌ 
மரித்தார்‌ என்பதை எவ்வளவு குறைவாக நாம்‌ புரிந்து கொள்கிறோம்‌ என்பதை 
இது காண்பிக்கிறது என நான்‌ யூதிக்கிறேன்‌. 

சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ என்பது ரோமர்களால்‌ கண்டுபிடிக்கப்படாக, 
ஆனால்‌ “முழுமைபடுத்தப்பட்ட” ஒரு விதமான சித்திரவதை மற்றும்‌ மரண 
தண்டனையாக இருந்தது (ஒருவர்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு குரூரமான செயலுக்கு 
இந்த வார்த்தையை பயன்படுத்தக்‌ கூடுமானால்‌). இது ஆரம்பத்தில்‌, 
கொல்லப்பட்ட எதிரிகளின்‌ உடல்களை கூர்மையான கழுமரங்கள்‌ அல்லது 
மரங்களில்‌, மிருகங்கள்‌ காணும்படியாக வைப்பது, வெற்றியை காண்பிப்பது 
மற்றும்‌ வெற்றி கொள்ளப்பட்டவர்களை அவமானப்படுத்துவது ஆகியவற்றை 
உள்ளடக்கியிருந்தது. பின்னர்‌, யாரோ ஒருவன்‌ மக்கள்‌ உயிரோடு இருக்கும்‌ 
போதே அவர்களை கழுமரத்தில்‌ ஏற்றுவது என்ற கருத்தை கொண்டிருந்தான்‌. 
ரோமர்கள்‌ இந்த பயங்கரமான தண்டனை முறையை எடுத்துக்‌ கொண்டு, 
அதை ஆணிகள்‌ அடிப்பது அல்லது கைதிகளை மரங்களில்‌ அல்லது சிலுவைகளில்‌ 
கட்டுவது, இவ்விதமாக அவர்கள்‌ தாமதமாக மற்றும்‌ மிகுந்த வேதனையோடு 
மரிக்கும்படி செய்வது என அதை “மேம்படுத்தினார்கள்‌.” (“வலியை மிகவும்‌ 
சரியாக விளக்குவதற்கான ஆங்கில வார்த்தைகளில்‌ ஒன்றாக “மிகுந்த வலி” 
என்ற வார்த்தை உள்ளது, இது “சிலுவையிலிருந்து” என்று பொருள்படும்‌ என்ற 
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வார்த்தையிலிருந்து வரப்பெற்றுள்ளது.) 

சிலுவையில்‌ அறையப்படுவதால்‌ ஏற்படும்‌ மரணம்‌ பொதுவாக அதிர்ச்சி, 
இரண்டாம்‌ நிலை நோய்‌ தொற்று, வெளிப்படையான அவமானம்‌, பலம்‌ 
இழத்தல்‌ அல்லது மூச்சு இணறலில்‌ முடிந்தது. சிலுவையில்‌ அறையப்படுதலில்‌ 
எதுவுமே உடனடி மரணத்தை உண்டாக்காது. குற்றவாளி சிலுவையில்‌ 
கட்டப்பட்டிருந்தால்‌, அங்கே காயங்களே ஏற்பட்டிருக்காது. சில நேரங்களில்‌ 
(ஆனால்‌ எப்போதும்‌ அல்ல) சிலுவையில்‌ அறையப்படுவதற்கு முன்பு 
அடிக்கப்படுவதால்‌ காயங்கள்‌ ஏற்படும்‌. கைகள்‌ மரச்சட்டத்தில்‌ வைத்து ஆணிகள்‌ 
அடிக்கப்பட்ட போதிலும்‌, அது ஓவ்வொரு மணிக்கட்டு எலும்புகள்‌ நடுவிலும்‌ 
கவனமாக ஆணி (உண்மையில்‌ மெல்லிய ஆணி) உட்செலுத்தப்பட்டது. இது 
குற்றவாளி சிலுவையில்‌ தொங்குகையில்‌, தன்‌ எடையை தூக்குவதற்கான 
எலும்பு வடிவ உதவியை உடையதாக இருந்தது (ஆணிகள்‌ அடிக்கப்பட்ட 
உள்ளங்கைகள்‌ இந்த எடையை தூக்கியிருக்க முடியாது). மேலும்‌, இது பெரிய 
இரத்த நாளங்கள்‌ வெடித்து, இரத்த கசிவு ஏற்படுவதால்‌, ஏற்படும்‌ விரைவான 
மரணத்தை தவிர்த்தது. குற்றவாளி தாமாக மரிப்பதற்கு அனுமதிக்கப்படுவார்‌, 
இந்த முறை சில நாட்கள்‌ வரை நீடித்தது. 

இயேசுவானவரின்‌ காரியத்தில்‌, எப்படியிருந்தாலும்‌ மரணம்‌ மிக விரைவாக 
வந்தது (தோராயமாக ஆறு மணி நேரங்களில்‌, சுவிசேஷங்களின்படி). இது 
யோவான்‌ 19:34ல்‌ யோவான்‌ கூறுகிறபடி, இயேசுவானவர்‌ அநேகமாக 
இருதய வெடிப்பினால்‌ மரித்தார்‌ என்ற கருத்தை முன்வைக்கிறது. “ஆகிலும்‌ 
போர்ச்சேவர்களில்‌ ஒருவன்‌ ஈட்டியினாலே அவருடைய விலாவில்‌ 
குத்தினான்‌; உடனே இரத்தமும்‌ தண்ணீரும்‌ புறப்பட்டது.”?” பல 
மருத்துவ நிபுணர்கள்‌ “இரத்தம்‌ மற்றும்‌ தண்ணீர்‌” என்பது இயேசுவின்‌ 
மரணத்தை தொடர்ந்து, அவருடைய இரத்தத்தின்‌ சீரம்‌ மற்றும்‌ கெட்டி 
பகுதிகள்‌ பிரிந்ததால்‌ ஏற்பட்டது என்பதை ஒப்புக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. அவர்‌ 
சிலுவையில்‌ அறையப்படுவதற்கு முன்பு சவுக்கால்‌ அடிக்கப்பட்டிருந்ததால்‌, 
சந்தேகத்திற்கு இடமின்றி அவருடைய மரணம்‌ விரைவுபடுத்தப்பட்டது. 
சவுக்கால்‌ அடிக்கப்படுகல்‌ என்பது தன்னில்‌ தானே பயங்கரமானதாக 
இருந்தது. பயன்படுத்தப்பட்ட சவுக்கு, எலும்பு துண்டுகள்‌, உலோகம்‌ அல்லது 
கண்ணாடிகள்‌ சொருகப்பட்ட பல தோல்‌ வார்களைக்‌ கொண்டதாக இருந்தது. 











ஒவ்வொரு முறையும்‌ அடிபட்ட போது, இது உடலின்‌ தசையை பிய்த்துக்‌ 
கொண்டு வந்தது. கடினமான சவுக்கு அடியினால்‌, குற்றவாளியின்‌ உள்‌ 
உறுப்புகள்‌ முதுகு பகுதியில்‌ காணப்பட்டன என சில பண்டைய எழுத்தாளர்கள்‌ 
கருத்து தெரிவித்துள்ளனர்‌. சில நேரங்களில்‌ சவுக்கால்‌ அடிப்பதே மரணத்தை 
ஏற்படுத்துவதாக இருந்தது. 

இயேசுவானவரோடு சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட கள்வர்களின்‌ 
காரியத்தில்‌, மூச்சு இணறலால்‌ மரணம்‌ சம்பவித்தது. மக்கள்‌ வழக்கமாக, 
கால்கள்‌ மடக்கப்பட்டவர்களாக, பாதங்கள்‌ ஆணி அடிக்கப்பட்டதாக 
அல்லது மரச்சட்டத்தில்‌ கட்டப்பட்டதாக சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டார்கள்‌. 
இது குற்றவாளி தனது வயிற்று பகுதிக்கு காற்றை எடுத்துச்‌ செல்லும்படி, கழ்‌ 
நோக்கி தள்ளுவதற்கு அனுமதித்தது. பல மணி நேரங்கள்‌ கைகள்‌ விரித்து 
ஆணியடிக்கப்பட்ட நிலையில்‌, சுவாசிப்பதற்கு இது ஒன்று தான்‌ வழியாக 
இருந்தது. ஆணி அடிக்கப்பட்ட கால்களில்‌ கீழ்நோக்கி அளுத்தி தள்ளுவது 
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என்பது மிகவும்‌ வேதனையுள்ளதாக இருந்தது. யோவான்‌ 19:31-33, யூத 
அதிகாரிகள்‌ பிலாத்துவுடம்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட மூவரின்‌ கால்களையும்‌, 
அவர்களுடைய மரணத்தை விரைவு படுத்தப்படும்படியாகவும்‌ மற்றும்‌ பஸ்கா 
ஓய்வு நாளில்‌ அவர்கள்‌ உடல்கள்‌ சிலுவையில்‌ இராதபடி, அப்புறப்படுத்தும்‌ 
படியாகவும்‌, அவர்களுடைய கால்களை முறிக்கும்படியாக கேட்டுக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. கால்களை முறிப்பது என்பது குற்றவாளி இனிமேலும்‌ 
கால்களை மடக்கி சுவாசிக்க முடியாதபடி செய்தது, அதனால்‌ மரணம்‌ சில 
நிமிடங்களிலேயே நேரிட்டது. இயேசுவின்‌ கால்களும்‌ முறிக்கப்பட்டிருக்கக்‌ 
கூடும்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ ஏற்கனவே மரித்துப்‌ போயிருந்ததை போர்ச்சேவர்கள்‌ 
கவனித்துவிட்டார்கள்‌. அவர்களில்‌ ஒருவன்‌ அதை உறுதி செய்வதற்கு 
அவருடைய விலாவில்‌ ஈட்டியால்‌ குத்தினான்‌. 


நிந்தை மற்றும்‌ அவமானம்‌ 

சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ என்பது அதிகமான சரீர வலியை மட்டும்‌ 
அல்ல, நிந்தை மற்றும்‌ அவமானத்தையும்‌ உள்ளடக்கியிருந்தது. குற்றவாளிகளுக்கு 
மரணதண்டனை நிறைவேற்றுவதிலும்‌ எப்படி ஒரு பிரச்சார மதிப்பை பெறுவது 
என்பதை ரோமர்கள்‌ அறிந்திருந்தார்கள்‌, ஆகவே சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ 
என்பது எப்போதும்‌ - உதாரணமாக, நகரங்களுக்குள்‌ மற்றும்‌ நகரங்களுக்கு 
வெளியே செல்லும்‌ அதிக பிரயாணங்கள்‌ மேற்கொள்ளப்படும்‌ சாலைகளின்‌ 
அருகில்‌ பொது இடங்களில்‌ நிகழ்த்தப்பட்டன. பல இடங்கள்‌ ஆலோசனையாகச்‌ 
சொல்லப்பட்டாலும்‌, இயேசுவானவர்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட சரியான 
இடம்‌ நமக்கு தெரிவதில்லை. 

ஒருவர்‌ எந்த குற்றத்திற்காக மரணதண்டனை அடைகிறாரோ, அந்த 
குற்றம்‌ ஒரு பலகையில்‌ எழுதப்பட்டு அவ்வழியே செல்கிறவர்கள்‌ இது 
எதனால்‌ ஏற்பட்டது என்பதை அறியும்படியும்‌, அவர்கள்‌ தாங்களே அந்தக்‌ 
குற்றங்களை செய்யாதிருக்கும்படியும்‌, தண்டிக்கப்பட்ட வரின்‌ தலையின்‌ மேல்‌ 
வைக்கப்படும்‌. மூன்று சுவிசேஷப்‌ புத்தகங்களும்‌. “இயேசு யூதருடைய ராஜா” 
என்ற மேல்‌ விலாசம்‌ இயேசுவின்‌ தலைக்கு மேலாக வைக்கப்பட்டிருப்பதை 
குறிப்பிடுகின்றன. யோவான்‌ 19:19-22 வசனங்கள்‌; இவைகள்‌ எபிரெயு 
(அநேகமாக, பாலஸ்தீனத்தின்‌ வட்டார மொழியாகிய அரமாயிக்‌ மொழி), 
லத்தீன்‌ (ரோம பேரரசின்‌ ஆட்சி மொழி) மற்றும்‌ கிரேக்கு (மத்திய தரைகடல்‌ 
பகுதியில்‌ பொதுவான பயன்பாட்டில்‌ இருந்த மொழி) ஆகிய மொழிகளில்‌ 
எழுதப்பட்டிருந்தது என கூடுதல்‌ தகவல்‌ தருகின்றன. இந்த மேல்‌ விலாசம்‌ 
எப்போதுமே இந்த மூன்று மொழிகளில்‌ எழுதப்பட்டிருந்ததா என்பது நமக்கு 
தெரிவதில்லை. எல்லாராலும்‌ இது வாசிக்கக்‌ கூடியதாக இது இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதை பிலாத்து உறுதி செய்து கொண்டார்‌. யூதருடைய ஆட்சேபனை 
மற்றும்‌ பிலாத்துவிடம்‌ எழுதப்பட்டிருப்பதை மாற்றி, “தான்‌ யூதருடைய 
ராஜா” என்று கூறியதாக எழுதும்படி முயற்சித்ததையும்‌ யோவான்‌ பதிவு 
செய்துள்ளார்‌. பிலாத்து, தன்னை மரணதண்டனை கொடுக்கும்படி வற்புறுத்தி 
உத்தரவு கொடுக்கும்படி செய்த, தன்‌ இகழ்ச்சியான யூத குடிமக்களின்‌ 
செயலை மன்னியாத நிலையில்‌, இதை அவர்களை பழிவாங்குவதற்கான 
ஒரு சந்தர்ப்பமாக பார்த்தார்‌. அவன்‌ அவர்களை பார்த்து, “நான்‌ எழுதினது 
எழுதினதே” என்றான்‌ (யோவான்‌ 19:22) சுவிசேஷ எழுத்தாளர்கள்‌, “அவர்‌ 
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யூதருடைய ராஜா” என்பதை இயேசுவைப்‌ பற்றிய சத்தியத்தின்‌ அறிக்கையாக 
அந்த மேல்‌ விலாசத்தை பார்த்தார்கள்‌. 

சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ என்பது மரிப்பதற்கு மிகவும்‌ அவமானமான 
ஒரு வழியாக இருந்தபடியினால்‌, இது மிகவும்‌ மோசமான குற்ற்றவாளிகளுக்காக 
வைக்கப்பட்டிருந்தது மற்றும்‌ இது சாதாரணமாக ரோமக்‌ குடிமக்களுக்கு 
எதிராக பயன்படுத்தப்படவில்லை (வரலாறு சில விதிவிலக்குகளை பதிவு 
செய்திருந்தாலும்‌). இது ரோமக்‌ குடிமகனாயிருந்த பவுல்‌, சிலுவையில்‌ 
அறையப்படுவதற்கு பதிலாக, ஏன்‌ சிரச்சேதம்‌ செய்யப்பட்டார்‌ என்பதை 
விளக்குகிறது! பேதுரு, இதற்கு மாறாக, ஒரு சாதாரண கலிலேய விவசாயியாக, 
இருந்ததால்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டார்‌ (பேதுரு மரிக்கும்‌ விதத்தை குறித்த 
அளவு புலப்படாத குறிப்பை யோவான்‌ 21:18, 19ல்‌ பாருங்கள்‌). சிலுவையில்‌ 
அறையப்படுவதிலுள்ள அவமான நிலையை இயேசுவானவர்‌ சிலுவைக்கு 
முன்னரும்‌ மற்றும்‌ சிலுவையில்‌ இருந்த போதும்‌ அடைந்த பரிகாசத்தை புரிந்து 
கொள்ள உதவி செய்கிறது. தேவனால்‌ தெரிந்து கொள்ளப்பட்ட ஒருவார்‌ 








சிறப்பாக தன்னை ராஜா என உரிமை கோரிய ஒருவர்‌ எப்படி இந்த நிலையில்‌ 
வைக்கப்பட முடிந்தது? (காணவும்‌ மத்தேயு 27:27-44; மாற்கு 15:16-32; லூக்கா 
23:32-38; பிலிப்பியர்‌ 2:8; எபிரெயர்‌ 12:2.) 

சிலுவையில்‌ அறையப்படுதலின்‌ அவமானம்‌ பவுலின்‌ வார்த்தையில்‌, முதன்‌ 
முதலில்‌ இயேசுவின்‌ கதையைக்‌ கேட்டவர்களுக்கு, “இடறலாயிருந்தார்‌”” 
என்பதாக இருந்தது (1 கொரிந்தியர்‌ 1:23; கலாத்தியர்‌ 5:11). “பழைய சிலுவை” 
மற்றும்‌ “கிறிஸ்துவின்‌ சிலுவையில்‌ நான்‌ மேன்மை பாராட்டுவேன்‌” என்ற 
பாடல்களை பாடுகிற நமக்கு இது விநோதமாக தெரியலாம்‌, ஆனால்‌ அது 
முழுமையாக புரிந்து கொள்ளக்கூடியதாக இருக்கிறது. ஒரு அஞ்ஞானியின்‌ 
கண்நோக்கில்‌, யாரோ ஒருவர்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்படுவதால்‌, ஒரு “வெற்றி” 
அடையப்பட முடியும்‌ அல்லது ஒரு வித நன்மை சாதிக்கப்பட முடியும்‌ என்பது 
எந்த ஒரு அர்த்தத்தையும்‌ ஏற்படுத்துவது இல்லை. ஒரு யூதருடைய கண்நோக்கில்‌, 
சிலுவை என்பதே இயேசு யூதருடைய ராஜாவாயிருக்கக்கூடும்‌ என்ற கருத்தை 
எடுத்துப்போட்டது. ஏனெனில்‌, உபாகமம்‌ 21:23 மரத்திலே தூக்கப்பட்ட 
ஒவ்வொருவர்‌ மேலும்‌ ஒரு சாபத்தை கூறுகிறது. (காணவும்‌ யோசுவா 8:29, 
மரணத்திற்கு பின்னர்‌ ஒருவர்‌ மரத்தில்‌ தூக்கிப்போடப்படுவது என்பது 
கடுந்தோல்வியையும்‌ அவமானத்தையும்‌ குறிப்பதாக உள்ளது.) கேவனுடைய 
மேசியா நிச்சயமாக சபிக்கப்பட்ட ஒருவராக இருக்க முடியாது! இது ஆரம்பகால 
சபைக்கு, அவர்கள்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுந்த 
ஒரு மேசியாவை பிரசங்கித்தபடியால்‌, ஒரு வகையான உபதேசரீதியான ஒரு 
பிரச்சனையை உருவாக்கியது. பவுல்‌ இந்த பிரச்சனைக்கு, உபாகமம்‌ 21இல்‌ 
சாபத்தை மேற்கோள்‌ காட்டிய நிலையில்‌, கலாத்தியர்‌ 3:13, 14 இல்‌ தீர்வை 
காண்கிறார்‌. அவர்‌, “ 
சாபத்திற்கு (அதாவது, அதை கைக்கொள்வதற்கான நம்முடைய இயலாமை; 
கலாத்தியர்‌ 3:10-12) நம்மை நீங்கலாக்கி மீட்டுக்‌ கொண்டார்‌” என்று 


£.. கிறிஸ்து நமக்காக சாபமாகி, நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 





விளக்கனொர்‌. பவுல்‌ இயேசுவின்‌ சபிக்கப்பட்ட சூழ்நிலையை மறுக்கவில்லை, 
ஆனால்‌ இயேசு நமது “சாபத்தை” சிலுவை மரணத்திற்கு தம்மை ஒப்புவித்ததின்‌ 
மூலம்‌ கன்‌ மேல்‌ சுமந்து கொண்டார்‌ என்பதை வலியுறுத்தினார்‌. 
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முக்கியத்துவம்‌ மற்றும்‌ இடறல்‌ 

பவுலின்‌ சிலுவைக்கான அழகான தற்காப்பு வாதம்‌ 
1 கொரிந்தியர்‌ 1:18-25ல்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளது. அங்கே அவர்‌, 
“சிலுவையைப்பற்றிய உபதேசம்‌ கெட்டுப்‌ போகிறவர்களுக்குப்‌ 
பைத்தியமாயிருக்கிறது, இரட்சிக்கப்படுறெ நமக்கோ அது தேவ 
பெலனாயிருக்கிறது” எனக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. அவர்‌ - யூதர்கள்‌ “அடையாளங்கள்‌” 
கேட்டபோதிலும்‌, (அதாவது, இயேசுவின்‌ அடையாளத்திற்கான 
முழுமையான ஆதாரம்‌) கிரேக்கர்கள்‌ “ஞானத்தை” தேடின போதிலும்‌ 
(அநேகமாக அவர்களுக்கு அர்த்தமுடையதாயிருந்த ஒரு தத்துவ முறை) - தான்‌ 
“சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட கிறிஸ்துவை” தொடர்ந்து பிரசங்கித்து வந்ததாக 
குறிப்பிட்டார்‌. சிலுவை அவிசுவாசிகளுக்கு அர்த்தத்தை கொடுக்காததாக 
இருந்த போதிலும்‌, தேவன்‌ அவரையும்‌ அவருடைய அன்பையும்‌ - சிலுவையின்‌ 
பாதையை அறிவதற்கான ஒரு வழியை அதில்‌ கொடுத்துள்ளார்‌ என பவுல்‌ 
தொடர்ந்து கூறினார்‌. சிலுவை இப்போதும்‌ பல மக்களுக்கு ஒரு இடறலாக 
உள்ளது, இ.பி. முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்தது போலவே. சுவிசேஷ செய்தி எந்த 
விதத்திலும்‌ மனித பகுத்தறிவுக்கோ அல்லது பெருமைக்கோ அபயமிடுவதில்லை; 
நாம்‌ பாவத்தின்‌ நிஜநிலை மற்றும்‌ அது நீக்கப்பட வேண்டியதின்‌ அவசியத்தை 
பற்றி சிந்திக்க விரும்புவது இல்லை. 








முடிவுரை 

இயேசு மரித்த விதத்தை பற்றி நமக்கு என்ன தெரியுமோ, அது ரோமருடைய 
சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ மற்றும்‌ பண்டைய யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ கிரேக்கர்கள்‌ 
அது பற்றி என்ன கருத்து கொண்டிருந்தார்களோ, அதோடு ஒத்துப்போறெது. 
புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எந்த எழுத்தாளருமே இயேசுவின்‌ வேதனையான சிலுவை 
மரணக்தின்‌ விபரங்களை நமக்கு விபரமாக தர முன்‌ வரவில்லை. அவருடைய 
“... அவரை சிலுவையில்‌ அறைந்தார்கள்‌” 
என்று விவரிக்கப்பட்டுள்ளது (மாற்கு 15:24; காணவும்‌ மத்தேயு 27:35; லூக்கா 


மரணதண்டனை மிக சுருக்கமாக 


23:33; யோவான்‌ 19:18). இது பழங்காலத்து பெரும்பாலான எழுத்தாளர்களின்‌ 
எழுதும்‌ விதத்திற்கு ஒத்துப்போகிறது, அவர்கள்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ 
விபரங்களை விபரமாக எழுதுவது இடறலாக/குற்றமாக அமைந்து விடும்‌ என 
கருதியதால்‌ சுருக்கமாக எழுதினார்கள்‌. சுவிசேஷங்களின்‌ ஆரம்பகால வாசகர்கள்‌ 





சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ என்பது எப்படிப்பட்டதாயிருந்தது என்பதை 
நன்கு அறிந்திருந்தார்கள்‌, ஏனெனில்‌, மரணதண்டனை என்பது பொதுமக்கள்‌ 
பார்க்கும்படியாக வெளிப்படையாக நடந்தது. “சிலுவை” என்ற வார்த்தையை 
குறிப்பிடுவது அவர்களுக்கு, ஒரு ஆராதனை கூடத்தின்‌ கட்டிடகலை 
உருவ விபரத்தையோ ஆபரணத்தின்‌ உருவத்தையோ அவர்கள்‌ மனதிற்கு 
கொண்டுவரவில்லை; அது சாதாரணமாக, தெளிவாக, ஒரு மரணதண்டனையின்‌ 
கருவியாக இருந்தது. அவர்களுக்கு, அதில்‌ யார்‌ மரித்தார்‌, எதற்காக மரித்தார்‌ 
என்பது தான்‌ மிகவும்‌ முக்கியமானதாக இருந்தது. 
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குறிப்புகள்‌ 

'எசுபியஸ்‌ சபை வரலாறு 2.25.5. 2இந்த உருவகம்‌. 5k, என்ற இரேக்க 
வார்த்தையிலிருந்து வருகிறது, அது ஒரு கண்ணியை குறித்தது, பிறகு ஒரு 
குற்றத்திற்கான காரணத்தை குறிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. “ஸப” என்ற 
ஆங்கில வார்த்தை இந்த வார்த்தையிலிருந்து வருகிறது மற்றும்‌ “சிலுவையைப்‌ 
பற்றிய இடறல்‌” என்பது பவுல்‌ 1 கொரிந்தியர்‌ 1:23 மற்றும்‌ கலாத்தியர்‌ 5:11 இல்‌ 
குறிப்பிட்டதை அடிப்படையாக கொண்டு அமைந்துள்ளது. 
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இயேசு என்‌ மரித்தார்‌? 


இயேசு எவ்விதம்‌ மரித்தார்‌ என்ற வினாவை நன்கு பரிசோதித்த பின்‌, 
இன்னும்‌ அதிக முக்கியமான ஒரு கேள்வியை நாம்‌ கேட்க வேண்டும்‌: 
அவர்‌ ஏன்‌ மரித்தார்‌? இத்தனை வேதனைகளோடு கூடிய, இவ்வளவு 
பயங்கரமான மரணத்தை தன்‌ மீது வரவழைக்கத்தக்கதாக அவர்‌ என்ன 
செய்தார்‌? இது நிகழும்படியாக அவர்‌ எதையாவது செய்தாரா? இயேசுவின்‌ 
மரணத்திற்காக எதுவும்‌ குற்றம்‌ சுமத்தப்பட வேண்டுமா? - அப்படியானால்‌, 
அது யார்மேல்‌ சுமத்தப்படவேண்டும்‌. 

இந்த கேள்விக்கு பதிலளிக்கும்‌ விதமாக, இதை நாம்‌ இரண்டு 
கோணங்களில்‌ அணுக வேண்டும்‌: வரலாற்று ரீதியான மற்றும்‌ இறையியல்‌ 
ரீதியான கோணங்கள்‌. வரலாற்று ரீதியாக, அவருக்கு மரணத்தை கொண்டு 
வந்த சூழ்நிலைகள்‌ என்ன? இறையியல்‌ ரீதியாக, என்ன காரணத்திற்காக அவர்‌ 
“மரிக்க” வேண்டியதாயிருந்தது (அவர்‌ தாமே கூறியபடி; லூக்கா 9:22; 24:45-47)? 
அவருடைய மரணம்‌ என்ன சாதித்தது? 





அவருடைய மரணத்திற்கான 
வரலாற்று ரீதியான காரணங்கள்‌ 


மனிதனால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட யூத பாரம்பரியங்களுக்கு அவமதிப்பு 
முதலாவது, இயேசுவின்‌ மரணத்திற்கான வரலாற்று காரணங்களை 
காண்போம்‌. மாற்கு 3:1-6, இயேசு தமது ஆரம்பகால கலிலேய ஊழியத்தில்‌, 
அவர்கள்‌ பதில்‌ சொல்லமுடியாதபடி கேள்விகள்‌ கேட்டதாலும்‌ மற்றும்‌ 
அவர்களுடைய ஆவிக்குறிய ஆழமின்மையை வெளிக்காட்டினதாலும்‌, 
மத அதிகாரிகளை எரிச்சலடையச்‌ செய்தார்‌ என்று கூறுகிறது. ஒரு ஓய்வு 
நாளில்‌ தேவாலயத்தில்‌, இயேசு சூம்பின கையையுடைய ஒரு மனிதனோடு 
இடைபட்டார்‌. அவனுடைய பரிதாப நிலை குறித்து கவலைப்படாத 
மத தலைவர்கள்‌, இயேசு அவனை குணமாக்குவதன்‌ மூலம்‌ ஓய்வுநாளை 
“மீறுவாறா” அல்லது “மீற மாட்டாரா” என கவனித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. 
இயேசு அந்த மனிதனை மனித தேவையிலுள்ள ஒரு உயிருள்ள உதாரணமாக 
அவர்கள்‌ முன்‌ நிறுத்தி, ஓய்வு நாளில்‌ நன்மை செய்வதோ, தீமை செய்வதோ, 
ஜீவனைக்‌ காப்போதோ, அழிப்பதோ எது நியாயம்‌ என்று கேட்டார்‌. அவர்கள்‌ 
இருதய கடினமுள்ளவர்களாக தங்களை காட்டிக்கொள்ளாமல்‌, அதே 
சமயத்தில்‌ தங்கள்‌ சொந்த சட்டங்களை மீறாமல்‌, அமைதலாயிருந்தார்கள்‌. 
இயேசு கோபமடைந்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ இருதய கடினத்தினிமித்தம்‌ 
துக்கமடைந்து, அந்த மனிதனை சுகமாக்கினார்‌. இயல்பாக, இது பரிசேயர்களை 
மோசமானவர்களாக காட்டியது, மற்றும்‌ மாற்கு 3:6, “உடனே பரிசேயர்‌ 
புறப்பட்டுபோய்‌, அவரை கொலை செய்யும்படி, அவருக்கு விரோதமாய்‌ 
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ஏரோதியரோடே கூட ஆலோசனை பண்ணினார்கள்‌” என்று கூறுகிறது. 
இயேசுக்கு எதிரான அவர்களுடைய கோபத்தின்‌ ஆழம்‌, வழக்கமாக 
ஒருவருக்கொருவர்‌ மோதிக்கொள்ளும்‌, இந்த இரண்டு குழுக்களையும்‌ அவருக்கு 
எதிரான ஒன்று இணையச்‌ செய்தது. பரிசேயர்கள்‌ பிரமாணத்தை கண்டிப்பாக 
கடைப்பிடிப்பதை ஆதரிக்கும்‌ யூத குழுவினர்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ யூதர்கள்‌ மீது 
கிரேக்க - ரோமானிய கலாச்சாரம்‌ திணிக்கப்படுவதை எதிர்த்தவார்களாக 
இருந்தார்கள்‌. ஏரோதியர்கள்‌, அவர்களுடைய பெயருக்கு ஏற்றபடி, 
ரோமார்களோடு ஒத்துழைப்பது உட்பட, ஏரோதுவின்‌ கொள்கைகளை ஆதரிக்கிற 
செல்வந்தர்களாக இருந்தார்கள்‌. இந்த இரண்டு குழுக்களும்‌ ஒருவரையொருவர்‌ 
இகழ்ந்தார்கள்‌, ஆனால்‌ இயேசுவை எதிர்க்கிற காரியத்தில்‌ ஒன்றிணைந்தார்கள்‌. 
அவருடைய ஊழியத்தின்‌ இந்த ஆரம்ப நிலையிலேயே மத அதிகாரிகள்‌ அவரை 
அழிக்க விரும்பினார்கள்‌. 


யூதர்களோடு கருத்து மோதல்கள்‌ 

இயேசு தமது வாழ்க்கையின்‌ இறுதி வாரத்தில்‌, எருசலேமில்‌ வந்த போது 
இந்த நிலை மிகவும்‌ மோசம்‌ அடைந்தது. மத்தேயு 22:15-46 இயேசு மற்றும்‌ 
பல்வேறு யூதக்குழுக்களின்‌ பிரதிநிதிகள்‌ ஆகியோருக்கிடையில்‌ நடந்த தொடர்‌ 
கருத்து மோதல்களை பதிவு செய்றெது. அவர்கள்‌ தொடர்ந்து இவரை கைது 
செய்து, தண்டிக்கும்படியாக பேச்சில்‌ அகப்பட வைக்க முயற்சி செய்தார்கள்‌, 
ஆனால்‌ அவர்‌ தொடர்ந்து அவர்கள்‌ முயற்சிகளை தவிர்த்தார்‌ மற்றும்‌ 
அவர்களுடைய ஆவிக்குரிய சிந்தையின்‌ வெறுமை நிலையை தொடர்ந்து 
வெளிக்காட்டி வந்தார்‌. இப்படிப்பட்ட ஒரு முதல்‌ மோதலில்‌, பரிசேயர்கள்‌ 
மற்றும்‌ ஏரோதியர்கள்‌ ஆகியோர்கள்‌ அவர்‌ தப்பிக்கொள்ளவே முடியாதது 
என்று நினைத்த ஒரு பொறியை வைத்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ ராயனுக்கு 
வரிசெலுத்துவது நியாயமா என அவரிடம்‌ கேட்டார்கள்‌. இயேசு வரி செலுத்தும்‌ 
கடைமையை வலியுறுத்தினால்‌, ரோம அதிகாரிகளை அலட்சியப்படுத்தின 
ஜனங்களின்‌ ஆதரவை அவர்‌ இழப்பார்‌. அவர்‌ வரி செலுத்துவது நிறுத்தப்பட 
வேண்டும்‌ என்று கூறினால்‌, அவர்‌ ஒரு கலகக்காரராய்‌ இருந்தார்‌ என்ற ஒரு 
குற்றச்சாட்டோடு அவரை ரோம அதிகாரிகள்‌ முன்‌ கொண்டு வர முடியும்‌. 
இயேசுவின்‌ பதில்‌ அவர்கள்‌ எதுவும்‌ சொல்வதற்கு இடமில்லாமல்‌ செய்து 
விட்டது, மற்றும்‌ நிலைமை தர்மசங்கடமாக இருந்தது என்பதையும்‌ நிரூபித்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. அவர்‌ “இராயனுடையதை இராயனுக்கும்‌, தேவனுடை யதை 
தேவனுக்கும்‌ செலுத்துங்கள்‌” என்றார்‌ (மாற்கு 12:17; லூக்கா 20:25). 

யூதக்குழுக்களின்‌ மற்ற பிரதிநிதிகள்‌ இயேசுவை பேச்சில்‌ அகப்படுத்த 
முயற்சித்தார்கள்‌, ஆனால்‌ முடியவில்லை. முடிவாக, பிரதான ஆசாரியர்கள்‌ 
மற்றும்‌ ஜனத்தின்‌ மூப்பர்கள்‌ ஆகியோர்கள்‌ மற்றும்‌ ஜனங்களுக்குள்‌ கலகம்‌ 
உண்டாகாமல்‌ அவரை எப்படி பிடித்து, கொலை செய்வது என ஆலோசித்தார்கள்‌ 
(மத்தேயு 26:3-5). அது பஸ்கா பண்டிகை காலமாயிருந்த படியால்‌ அவர்கள்‌ 
ஜாக்கிரதையாக இருக்க வேண்டியிருந்தது. எருசேலம்‌ இந்த பெரிய பண்டிகைக்கு 
வந்திருந்த மக்களால்‌ நிரம்பியிருந்தது, மற்றும்‌ அது மேசியா வருவார்‌ என 
அதிகமாக எதிர்பார்க்கப்பட்ட காலம்‌ மற்றும்‌ கலகத்திற்குறிய காலமாகவே 
எப்போதும்‌ இருந்துள்ளது. மக்கள்‌ மத்தியில்‌ மோசமான தொந்தரவை 
ஏற்படுத்துவதற்கு பெரிதாக எதுவும்‌ செய்ய தேவையில்லை; அவர்களில்‌ பலர்‌ 
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இயேசுவை மேசியா என்று விசுவாசிக்காவிட்டாலும்‌, அவர்‌ ஒரு தீர்க்கதரிசி 
என்று விசுவாசித்தார்கள்‌. மதத்தலைவர்கள்‌ ஒரு கலகத்தை தூண்டிவிட்டால்‌, 
ரோமர்கள்‌ ஒவ்வொருவரையும்‌ கடினமாக நடத்துவார்கள்‌. 

மதத்தலைவர்களோடு இயேசு கொண்டிருந்த கருத்து மோதல்‌ சம்பவங்கள்‌ 
மட்டும்‌ அவரை மரணத்திற்கு நடத்தவில்லை. அவர்‌ எருசலேமுக்கு வந்த 
போது, தேவாலயத்திற்கு போய்‌, அங்கே காசுக்காரரையும்‌ விலங்குகளை 
விற்றெவர்களையும்‌ “புற ஜாதியாருடைய பகுதியில்‌” இருந்து துரத்தி 
விட்டார்‌ (மாற்கு 11:15-18). தேவாலயத்தின்‌ வழக்கமான “சுத்திகரிப்பு” என்று 
குறிப்பிடப்படுவது, மதத்தலைவர்களுக்கு குறிப்பாக, தேவாலயம்‌ மற்றும்‌ 
அதன்‌ நடவடிக்கைகளை தாங்கள்‌ கட்டுபாட்டில்‌ வைத்திருந்த பிரதான 
ஆசாரியர்கள்‌ மற்றும்‌ வேதபாரகர்களுக்கு கோபமூட்டும்‌ ஒரு தைரியமான 
செயலாக அமைந்துவிட்டது. இயேசுவினுடைய செயல்கள்‌ அவர்களுடைய 
ஆலய மேலாண்மை மற்றும்‌ நடவடிக்கைகளின்‌ மீதான ஒரு தீர்ப்பாக 
அமைந்தது மட்டும்‌ அல்ல, ஆலயத்தின்‌ மேல்‌ அவருக்குள்ள அதிகாரத்தையும்‌ 
சுட்டிக்காட்டுவதாக அமைந்தது. மாற்கு 11:18 “ஜனங்களெல்லாரும்‌” - அதாவது 
சாதாரணமாக தொழுது கொள்ள வந்தவர்கள்‌ கூட்டம்‌ - “அவருடைய 
உபதேசத்தை குறித்து ஆச்சரியப்பட்டது” என்று கூறுகிறது. மக்கள்‌ மேல்‌ இருந்த 
இந்த அதிகாரம்‌, இயேசுவை யூத தலைவர்களின்‌ கண்களில்‌ மிகவும்‌ ஆபத்தான 
ஒருவராக மாற்றியது. 





யூத தலைவர்களுக்கு எதிரான போதனைகள்‌ 

இயேசுவுக்கு நிகழ்ந்த மரண தண்டனைக்கு இன்னொரு காரணம்‌, 
திராட்சை தோட்டத்தை குறித்து அவர்‌ கூறிய ஒரு உவமையாக இருந்தது, 
“பொல்லாத திராட்சை தோட்டக்காரன்‌ உவமை” (மத்தேயு 21:33-41; காணவும்‌ 
மாற்கு 12:1-12; லூக்கா 20:9-19). மேலோட்டமாக, இது ஒரு குற்றமற்ற கதையாக 
தோன்றக்‌ கூடுமானாலும்‌, இந்த திராட்சை தோட்ட உருவகம்‌, அந்த 
தருணத்தில்‌ அச்சுருத்தும்‌ பாதிப்பை ஏற்படுத்தக்‌ கூடியதாக இருந்தது. இந்த 
கதை திராட்சை கோட்டத்தை கட்டி, அதை குத்தகைக்கு விட்டுவிட்டு, 
புறதேசத்திற்கு சென்ற ஒரு மனிதனைப்‌ பற்றி கூறுகிறது. அவன்‌ தன்‌ நியாயமான 
பங்கை பெற்றுவரும்படி அனுப்பின வேலையாட்கள்‌ அடிக்கப்பட்டார்கள்‌. 





சிலர்‌ குத்தகைக்காரர்களால்‌ கொல்லப்பட்டார்கள்‌. ஒரு இரண்டாம்‌ முயற்சியும்‌ 
இதே விளைவைத்தான்‌ கொண்டு வந்தது. முடிவாக, அவர்தம்‌ சொந்தகுமாரனை 
அனுப்பினார்‌. குத்தகைக்காரர்கள்‌ அவரை மதிப்பார்கள்‌ மற்றும்‌ எதிர்ப்பை 
கை விடுவார்கள்‌ என்று அவர்‌ நம்பினார்‌. அதற்கு பதிலாக, சுதந்திரவாளியைக்‌ 
கொன்று விட்டால்‌ சுதந்திரம்‌ தங்கள்‌ வசம்‌ ஆகும்‌ என்ற எண்ணத்தில்‌ அவரை 
கொன்று விட்டார்கள்‌. உவமையின்‌ முடிவில்‌, இயேசு, “இப்படியிருக்க 
திராட்சை தோட்டத்தின்‌ எஜமான்‌ வரும்போது, அந்த தோட்டக்காரரை என்ன 
செய்வான்‌?” என்று கேட்டார்‌. அவர்கள்‌ தயக்கமின்றி, “அந்த கொடியரைக்‌ 
கொடுமையாய்‌ அழித்து, ஏற்ற காலங்களில்‌ தனக்குக்‌ கனிகளைக்‌ கொடுக்கத்தக்க 
வேறே தோட்டக்காரரிடத்தில்‌ திராட்சை தோட்டத்தைக்‌ குத்தகையாகக்‌ 





கொடுப்பான்‌” என்றார்கள்‌. இந்த உவமையின்‌ முக்கியத்துவம்‌ மற்றும்‌ 
அவர்களுடைய பதில்‌ செய்தல்‌ என்பது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 
தேவனுடைய தீர்க்கதரிசிகளால்‌ அடிக்கடி தேவனுடைய “திராட்சை தோட்டம்‌” 
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என்று அழைக்கப்பட்டதில்‌ அடங்கியுள்ளது (ஏசாயா 5:1-7; காணவும்‌ ஏரேமியா 
2:21). திராட்சை தோட்டம்‌ அவர்களிடமிருந்து எடுக்கப்பட்டு, மற்றவர்களுக்கு 
கொடுக்கப்படக்கூடும்‌ என்ற கருத்து யூதரின்‌ தேசிய எழுச்சிக்கு அவமானம்‌ 
மற்றும்‌ அதன்‌ தலைவர்களுக்கு அச்சுறுத்தலுமாக இருந்தது. வசனம்‌ 43 இல்‌ 
இயேசு, “ஆகையால்‌, தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ உங்களிடத்திலிருந்து நீக்கப்பட்டு, 
அதற்கேற்ற கனிகளைத்‌ தருகிற ஜனங்களுக்கு கொடுக்கப்படும்‌” என்றே 
கூறினார்‌. இது மதத்தலைவர்களிடத்தில்‌ உடனடி தாக்கத்தை ஏற்படுத்தியது. 
“பிரதான ஆசாரியரும்‌ பரிசேயரும்‌ அவருடைய உவமைகளைக்‌ கேட்டு, தங்களை 
குறித்துச்‌ சொல்லுகிறார்‌ என்று அறிந்து, அவரைப்‌ பிடிக்க வகைதேடினார்கள்‌; 
ஆகிலும்‌ ஜனங்கள்‌ அவரை தீர்க்கதரிசியென்று எண்ணினபடியால்‌ அவர்களுக்கு 
பயந்திருந்தார்கள்‌” (மத்தேயு 21:45, 46). 





ஒரு சிநேகதெனால்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கப்படுதல்‌ 

இயேசு, அவருடைய மனிதர்களின்‌ ஒருவனாகிய யூதாஸ்‌ காரியோத்து 
என்பவனால்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கப்பட்டார்‌. யூதர்கள்‌, ரோமருடைய 
சம்மதமின்றி ஒருவரையும்‌ சட்டரீதியாக ஆக்கினைக்கு உட்படுத்த இயலாது, 
என்று யோவான்‌ 18:31 கூறுகிறது. ஆகவே அவர்கள்‌ இயேசுவை விசாரணைக்காக 
பிலாத்துவின்‌ முன்‌ கொண்டு செல்வதை நியாயப்படுத்தும்‌ விதமாக அவருக்கு 
எதிரான ஒரு குற்றச்சாட்டை கண்டு பிடிக்க முயற்சித்தார்கள்‌. (அவர்கள்‌ 
ஒருபோதும்‌ சட்டத்தை மீறவில்லை என்பது இதன்‌ பொருள்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
நடபடிகள்‌ 7:54-8:1ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள சம்பவம்‌ ஒரு வன்முறை 
கும்பலின்‌ செய்கையாயிருந்தது, ஒரு சட்ட ரீதியான மரண தண்டனையாக 
இருக்கவில்லை.) இயேசு கெத்செமனேயில்‌ பிடிக்கப்பட்டதையடுத்து, அவர்‌ 
பிரதான ஆசாரியனான காய்பாவின்‌ வீட்டிற்கு அழைத்துச்‌ செல்லப்பட்டார்‌, 
அங்கே அவர்‌ திடீரென கூடின யூத மதத்தலைவர்களால்‌ அநேகமாக 
விசாரிக்கப்பட்டார்‌ என்று மத்தேயு 26:57-68 கூறுகிறது. இந்த விசாரனையில்‌ 
இயேசு, தேவதூஷணம்‌ என்ற மதக்குற்றச்சாட்டின்படி தண்டிக்கப்பட்டார்‌, 
எதிர்பார்க்கப்பட்ட மேசியா என்று தன்னை கூறியதற்காக அல்ல. அவர்‌ தம்மை 
மேசியா என உரிமை கோரியது - தன்னில்‌ தானே ஒரு மதகுற்றமாக இருக்கவில்லை. 
மத்தேயு 26:64, 65, இன்‌ படி இயேசு தாம்‌ மேசியாவாக இருந்தார்‌ என்று 
சொன்னது மட்டுமல்லாமல்‌, “.. மனுஷ குமாரன்‌ சர்வ வல்லவருடைய வலது 
பாரிசத்தில்‌ அதாவது தேவனுடைய வலது பாரிசத்தில்‌) வீற்றிருப்பதையும்‌ 
மேகங்கள்‌ மேல்‌ வருவதையும்‌ இது முதல்‌ காண்பீர்கள்‌” என்று சொன்ன 
வாக்கியத்திலிருந்தும்‌ தேவதூஷண குற்றம்‌ உருவானது. இந்த தெய்வீக அந்தஸ்து 
உரிமை கோரப்பட்டது, பிரதான ஆசாரியன்‌ உடனடியாக, “மரணத்துக்குப்‌ 
பாத்திரனாயிருக்கிறான்‌” என்ற தண்டனையை கொடுக்கும்படி செய்தது 
(வசனம்‌ 66). 





நியாமில்லாத விசாரணைகள்‌ 

இயேசுவின்‌ தண்டனை பாதையில்‌ அடுத்தபடி அவர்‌ பிலாத்து முன்‌ 
விசாரிக்கப்படுவதாக இருந்தது. மதத்தலைவர்கள்‌, பிலாத்து அவர்களுடைய 
தேவதூஷண குற்றசாட்டில்‌ ஆர்வம்‌ இல்லாதவராக இருந்தார்‌ என்பதை 
அறிந்து கொண்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ இயேசுவை ஒரு புரட்சி தலைவர்‌ என 
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குற்றப்படுத்தினார்கள்‌ (லூக்கா 23:1-5). குறிப்பாக, அவர்கள்‌, அவர்‌ இராயனுக்கு 
வரி செலுத்துவதை தடுத்ததாகவும்‌ (அவர்‌ அதை செய்யவில்லை) தம்மை ஒரு 





இராஜா என்று உரிமை கோரியதாகவும்‌ அவர்மேல்‌ குற்றம்‌ சாட்டினார்கள்‌. 
இந்த இரண்டு குற்றசாட்டுகளும்‌ பிலாத்துவால்‌ விசாரிக்கப்படவேண்டியது 
என்பதை அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தார்கள்‌, ஒரு ஆளுநர்‌ என்ற முறையில்‌ ரோமின்‌ 
நலன்களை பராமரிப்பது அவருடைய பிரதான கடமையாக இருந்தது. நான்கு 
சுவிசேஷங்களின்படியும்‌, இயேசுவுக்கு எதிரான அவர்கள்‌ பகைக்கு இந்த 
குற்றசாட்டுகள்‌ உண்மையான காரணம்‌ அல்ல என்ற முடிவுக்கு பிலாத்து 
விரைவில்‌ வந்து விட்டார்‌. (யூதர்கள்‌ ஒருபோதும்‌ ரெ மட/// பின்‌ நலன்களில்‌ 
அக்கறையாக இருந்ததில்லை!) ஆகவே, பிலாத்து இயேசுவை விடுதலை செய்ய 
வகை தேடினார்‌. இறுதியாக, தன்னை ராஜாவென்று உரிமை கோருகிற 
எதிரி ஒருவரை சிங்காசனத்திற்காக வாழ அனுமதித்தால்‌, தான்‌ ராயனுக்கு 
விசுவாசமாக இருக்கவில்லை என்று குற்றம்‌ சாட்டப்படுவோம்‌ என்ற ஒரு 
அச்சத்திற்கு பலியாகி விட்டார்‌ (யோவான்‌ 19:12). பிலாத்து இப்படிப்பட்ட 
ஒரு குற்றசாட்டு தன்மேல்‌ சுமத்தப்படும்‌ ஆபத்தை ஏற்றுக்கொள்ள முடியாது. 
இயேசுவின்‌ குற்றமற்ற தன்மையை பிலாத்து அங்கீகரித்திருந்தும்‌, தன்‌ சொந்த 
வாழ்க்கை - இதில்‌ எதை தெரிந்தெடுப்பது என்ற நிலை வந்தபோது - இயேசு 
மரிக்கவேண்டும்‌ என்று விரைவாக முடிவெடுத்தார்‌. “அப்பொழுது அவரைச்‌ 
சிலுவையில்‌ அறையும்படிக்கு அவர்களிடத்தில்‌ ஓப்புக்கொடுத்தான்‌ ...”” 
(யோவான்‌ 19:16). 





ஒரு பெலவீனமான ஆட்சியாளர்‌ 
சிலர்‌ பிலாத்து இந்த விதத்தில்‌ யூதர்கள்‌ தன்னை பெலவீனப்படுத்த 
அனுமகித்திருப்பானா என சந்தேகிக்றொர்கள்‌. பிலாத்து தான்‌ அரசாண்ட 





யூதர்களை இகழ்ந்தான்‌. அவர்கள்‌ அவனை பகைத்தார்கள்‌ (காணவும்‌ 
லூக்கா 13:1); ஆனால்‌ ஆதாரமானது அவர்கள்‌ அவனை தங்கள்‌ வழிக்கு 
கொண்டுவரும்படி நிர்ப்பந்திக்க முடியும்‌ என்ற கருத்தை முன்‌ வைக்கிறது. 
பிலாத்து, கி.பி. 26 இல்‌ பாலஸ்தனத்திற்கு வந்த பிறகு, பேரரசரின்‌ உருவங்கள்‌ 
பொறித்த ரோம கொடிகளை எருசலேமில்‌ கொண்டுவந்ததின்‌ மூலம்‌ 
யூதருடைய கோபத்தை தூண்டினான்‌. “செதுக்கப்பட்ட உருவங்கள்‌” என்பது 
யூதருடைய உணர்வுகளுக்கு அருவருப்பாக இருந்தது. இரவு பகலாக ஐந்து 
நாட்களாக ஒரு குழுவானது உருவங்கள்‌ பொரிக்கப்பட்ட கொடிகள்‌ நீக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என பிலாத்துவிடம்‌ கோரிக்கை வைத்தது, மற்றும்‌ ஆறாவது நாளில்‌ 
பிலாத்து பட்டையத்தை உருவும்படி தன்‌ போர்‌ சேவகர்களுக்கு பிலாத்து 
கட்டளையிட்டான்‌. யூதர்கள்‌ தங்கள்‌ பிரமாணத்தை மீறுவதை விட, மரணத்தை 
விரும்பி ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. ஒரு புனிதமான காரியத்தினிமித்தம்‌ 
பலரை கொல்வது, பெரும்‌ கலகத்தில்‌ முடியும்‌ என பிலாத்து பயந்து, இரங்கி 
மற்றும்‌ அந்த சிலைகளை எருசலேமில்‌ இருந்து அகற்றிவிட்டான்‌'. பிலாத்து 
யூதர்களை பிரியப்படுத்துவதைப்‌ பற்றி கவலைப்படவில்லை, ஆனால்‌ தன்னை 
பிரச்சனையிலிருந்து காப்பாற்றுவதற்காக, இன்னொருவரை பலி கொடுக்கும்‌ 
அளவுக்கு கொள்கையற்றவனாக இருந்தான்‌. 
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ஒரு பன்முகத்தன்மை கொண்ட பதில்‌ 

வரலாற்றுரீதியாக பேசினால்‌, அப்படியானால்‌, இயேசு ஏன்‌ 
மரித்தார்‌? இதற்கான பதில்‌ பன்முகத்தன்மையுள்ளதாக இருக்கிறது. யூத 
மதத்‌ தலைவர்களின்‌ கோபத்தை தூண்டியதால்‌ அவர்‌ மரித்தார்‌. அவர்‌ 
தேவாலயம்‌ உட்பட, புனிதமான யூத அமைப்புகளின்மேல்‌ தனக்கு அதிகாரம்‌ 
இருப்பதாக உரிமை கோரினதால்‌ மரித்தார்‌. அப்போதிருத்த யூத முறைமை 
வீழ்ச்சியடையும்‌ என முன்னுரைத்ததால்‌ அவர்‌ மரித்தார்‌. அவருடைய சம 
காலத்தில்‌ வாழ்ந்த சிலர்‌ (மத அதிகாரம்‌ படைத்தோர்‌) அவரை ஒரு தேவ 
தூஷணம்‌ சொல்பவர்‌ என கருதியதால்‌ அவர்‌ மரித்தார்‌. அவர்‌ ஒரு கலகக்காரர்‌ 
என குற்றப்படுத்தப்பட்டதால்‌/மற்றும்‌ ரோம ஆளுநர்‌ இயேசு அரசியல்‌ 
ரீதியாகவோ அல்லது ராணுவ ரீதியாகவோ அச்சுறுத்துதல்‌ அல்ல என்பதை 
அறிந்திருந்தாலும்‌, அவரை மரணத்துக்கு உட்படுத்தக்கூடாதபடி தடுப்பதற்கு 
மிகவும்‌ பெலவீனமாக இருந்தார்‌. இவைகள்‌ எல்லாமே வரலாற்று மூலங்களால்‌ 
உறுஇுபடுத்தப்படுகின்றன. 








“யூதர்கள்‌” குற்றப்படுத்தப்பட வேண்டுமா? 

புதிய ஏற்பாடு (சுவிசேஷங்கள்‌ மட்டுமல்ல, ஆனால்‌ சிறப்பாக அந்த நான்கு 
புத்தகங்கள்‌) “யூதருக்கு எதிரானவைகள்‌”” என குற்றப்படுத்தப்‌ படுகின்றன. 
என்ன நடந்ததோ அதற்கான குற்றத்தை கிறிஸ்தவத்தின்‌ பாரம்பரிய எதிரிகளான 
யூதமதத்தின்‌ மேல்‌ சுமத்துவதாக குற்றப்படுத்தப்படுகிறது. பிலாத்து மற்றும்‌ 
ரோமர்கள்தான்‌ குற்றப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌ என ஒரு உரிமை கோருதல்‌ 
இருக்கிறது; சிலர்‌ யூத அதிகாரிகள்‌ இயேசுவை காப்பாற்ற முயற்சித்தார்கள்‌ 
எனவும்‌ மற்றும்‌ அவருடைய மரணத்தை தவிர்க்க முடியாத அளவுக்கு பிலாத்து 
ஒரு இரத்த வெறியனாக இருந்தான்‌ என ஒரு கருத்தை சிலர்‌ முன்‌ வைக்கின்றனர்‌. 
மேலும்‌, சில பகை குழுக்களால்‌ சுவிசேஷங்கள்‌, யூதர்கள்‌ கிறிஸ்துவை - 
கொலை செய்தவர்கள்‌ என கூறவும்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ எல்லாவிதங்களிலும்‌ 
குவறாக நடத்தப்பட வேண்டும்‌ என கூறவும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. 





சுவிசேஷங்கள்‌ உண்மையில்‌ இதைத்‌ தான்‌ கூறுகன்றனவா? அவைகள்‌ யூதருக்கு 
எதிரானவைகளா? 

சுவிசேஷங்கள்‌ யூதருக்கு எதிரானவைகளை மேம்படுத்த 
பயன்படுத்தப்படுகன்றன என்ற உண்மை, அவைகள்‌ தங்கள்‌ நோக்கத்தில்‌ 
யூதர்களுக்கு எதிரானவைகள்‌ என்ற கருத்தை கொடுப்பதில்லை. சுவிசேஷங்கள்‌ 
பல யூதர்களை நேர்மறையான வெளிச்சத்தில்‌ காண்பிக்காது இருக்கலாம்‌, 
ஏனெனில்‌ அவைகள்‌ பெரும்பாலும்‌ இயேசுவுக்கு எதிரான யூத எதிரிகளைப்‌ 
பற்றி பேசுகிறது. இருப்பினும்‌, அவைகள்‌ எல்லா யூதர்களையும்‌ இதே விதத்தில்‌ 
காட்சிபடுத்துவதில்லை, யூதருக்கு எதிரானவைகள்‌ என்ற குற்றச்சாட்டை 
பேணுவதற்கு அது அவசியமாக இருக்கும்‌. 

உண்மையில்‌ சில யூதர்கள்‌ சுவிசேஷங்களில்‌ நேர்மறை வெளிச்சத்தில்‌ 
காண்பிக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. நான்கு சுவிசேஷங்களுமே, யூத சமூகத்தின்‌ 
தலைவரும்‌ இயேசுவை மரணத்துக்கு உட்படுத்திய அதே சங்கத்தின்‌ (சனதரீன்‌) 
உறுப்பினரும்‌, இயேசுவின்‌ சரீரத்தை அடக்கம்‌ செய்வதற்காக பிலாத்துவிடம்‌ 
கேட்ட, அரிமத்தியா ஊரானாகிய யோசேப்பை பற்றி பேசுகின்றன. அப்போது 
என்ன நடந்ததோ அந்த சூழ்நிலையில்‌, இயேசுவுக்கு சிநேகிகர்களாயிருப்பதாக 
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தோன்றியவர்களுக்கு அப்போது என்ன சம்பவித்திருக்கக்‌ கூடுமோ, அந்த 
சூழ்நிலையில்‌, இது ஒரு தைரியமான மற்றும்‌ ஒரு நெறிசார்ந்த நடவடிக்கையாக 
இருந்தது (மத்தேயு 27:57-61; மாற்கு 15:42-47; லூக்கா 23:50-56; யோவான்‌ 
19:38-42). யோசேப்பு இந்த காரியத்தில்‌, “யூதருடைய அதிகாரி” மற்றும்‌ 
“இஸ்ரவேலின்‌ போதகர்‌” (சல மொழிபெயர்ப்புகளிலுள்ளபடி “ஒரு” போதகர்‌ 





அல்ல) என விவரிக்கப்பட்ட நிக்கொதேமுவால்‌ உதவப்பட்டார்‌. நிக்கொதேமு, 
முன்னதாக முறையான விசாரனை இல்லாமல்‌ இயேசுவை தண்டிக்க 
ஆயத்தமாயிருந்த சனதரீன்‌ சங்கத்தின்‌ முடிவை எதிர்த்தார்‌ (யோவான்‌ 3:1, 10; 
7:50-52). 

யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ பலமுறை இயேசுவின்‌ விரோதிகளை 
சாதாரணமாக “யூதர்கள்‌” என்று குறிப்பிடுகிறது, இது யோவான்‌ எல்லா 
யூதர்களையும்‌ (அவர்களுடைய பின்‌ சந்ததியார்‌ உட்பட) இயேசுவின்‌ 
மரணத்திற்காக குற்றப்படுத்தினார்‌ என்ற குற்றச்சாட்டிற்கு வழிநடத்தி விட்டது. 
எப்படியிருந்தாலும்‌, முதல்‌ நூற்றாண்டு யூத வரலாற்று ஆசிரியரான ஜோஸிபஸ்‌ 
என்பவர்‌ ரோமாபுரியை அசட்டை செய்து, மற்றும்‌ அதன்‌ விளைவாக தி.பி. 
70 இல்‌ உண்டான எருசலேம்‌ மீது அழிவை கொண்டு வர காரணமாயிருந்த 
செலோத்தே என்னப்பட்ட மதக்‌ குழுவினரைக்‌ குறிப்பிடவும்‌ அதே வார்த்தை 
பயன்பாட்டை தான்‌ உபயோடுத்துள்ளார்‌. அவர்‌ முழு பிரச்சனைக்கும்‌, 
ரோமாபுரிக்கு எதிராக கலகம்‌ செய்த அந்த மனிதர்களை மட்டும்‌ குறிப்பிடும்‌ 
விதமாக, “யூதர்கள்‌” தான்‌ காரணம்‌ என குற்றம்‌ சாட்டினார்‌.” யோவான்‌ இந்த 
வார்த்தையை அதே வழியில்‌ தான்‌ பயன்படுத்தினார்‌. இவ்விதமாக, பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ எபிரேய கீர்க்கதரிசிகளும்‌ விசுவாசியாத மற்றும்‌ கலகம்‌ செய்த 
யூதர்களை கடிந்து கொண்டனர்‌. இந்த வார்த்தை சுவிசேஷங்களுக்கு மட்டும்‌ 
உரியதோ அல்லது தன்மையில்‌ “யூதர்களுக்கு எதிரானதோ” அல்ல. (அநேக 
உதாரணங்களில்‌ ஒன்றைக்‌ காண மல்கியா புத்தகம்‌ முழுவதையும்‌ காணவும்‌.) 

மத்தேயு 27:25 இந்த காரியத்தில்‌ ஆர்வத்தை தூண்டக்‌ கூடியதாக இருக்கிறது. 
பிலாத்து இயேசுவை “கை கழுவின பிறகு” (வசனம்‌ 24), ஜனங்கள்‌ (பிரதான 
ஆசாரியர்கள்‌ மற்றும்‌ ஜனத்தின்‌ மூப்பர்களின்‌ செல்வாக்கின்‌ கழ்‌) “இவனுடைய 
இரகத்தப்பழி எங்கள்‌ மேலும்‌ எங்கள்‌ பிள்ளைகள்‌ மேலும்‌ இருப்பதாக!” என்று 
கூக்குரலிட்டார்கள்‌. இந்த வசனம்‌ எல்லா காலத்திலும்‌ உள்ள எல்லா யூதர்களும்‌ 
கூட்டாக இயேசுவின்‌ மரணத்திற்கு காரணமானவர்கள்‌ என்ற அர்த்தத்தில்‌ 
வியாக்யானம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது. இருப்பினும்‌, இந்த வசனத்திற்கான “ஒட்டு 
மொத்த குற்றம்‌” என்ற வியாக்யானம்‌ கருத்து அற்றதாயுள்ளது. தேவனானவர்‌ 
சாபத்தை நிலைபடுத்துகிறார்‌ என்ற பதிவு இல்லை அல்லது புதிய ஏற்பாட்டு 
எழுத்தாளர்கள்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு கருத்தை முன்‌ வைப்பதில்லை. மத்தேயு 
சாதாரணமாக மக்கள்‌ இதை சொன்னார்கள்‌ என்று குறிப்பிட்டார்‌ மற்றும்‌ இது 
அதிலேயே விட்டுவிடப்பட வேண்டும்‌. 

இயேசு சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ என்பது யூதர்களால்‌ மரணத்துக்கு 
ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்ட, யூத எழுத்தாளர்கள்‌ (லூக்கா, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
ஒரே புறவின எழுத்தாளர்‌ என்ற விதி விலக்குடன்‌) பதிவு செய்துள்ள 
படியான ஒரு யூதரைப்‌ பற்றிய கதை/சம்பவம்‌ என்பதை நாம்‌ நினைவில்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. “யூதருக்கு எதிரானது” என்ற குற்றச்சாட்டு சிறிதளவே 
அர்த்தத்தைக்‌ கொடுக்கிறது, ஏனெனில்‌ இயேசுவும்‌ அவரை ஆரம்ப காலத்தில்‌ 
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பின்பற்றியவர்களும்‌ யூதராக இருந்தார்கள்‌. சுவிசேஷங்களில்‌ உள்ள யூதரை 
பற்றிய எதிர்மறையான காரியங்கள்‌ இயேசுவை யார்‌ எதிர்த்தார்களோ 
அவர்களை குறிப்பான சந்தர்ப்ப பொருளில்‌ அர்த்தப்படுத்தக்‌ கூடியதாக 
இருக்கிறது. அதை சந்தர்ப்ப பொருளில்‌ இருந்து வெளியே எடுத்து மற்றும்‌ 
யூதருக்கு எதிராக பயன்படுத்துவது என்பது வரலாறு மற்றும்‌ வசனங்களை 
வியாக்யானம்‌ செய்யும்‌ நெறிமுறைக்கு எதிரானதாக இருக்கிறது. 

நாம்‌ நமது ஆவிக்குரிய, தேசியத்திற்குரிய அல்லது உணர்வுகளுக்குரிய 
விருப்பங்களின்படி வியாக்யானம்‌ செய்வதற்கு இது ஒரு கற்பனை கதை அல்ல. 
மாறாக, இயேசுவின்‌ மரணம்‌ முதலாம்‌ மற்றும்‌ இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டுகளின்‌ 
யூத மற்றும்‌ யூதரல்லாத எழுத்து மூலங்களால்‌ உறுதி செய்யப்பட்ட ஒரு 
வரலாற்று சம்பவமாக இருக்கிறது. தனிப்பட்ட முறையில்‌ நமக்கு எவ்வளவு 
தான்‌ பிடிக்காவிட்டாலும்‌, வரலாற்றை திரும்ப எழுதும்‌ உரிமை நமக்கு 
இல்லை. யாரோ ஒருவர்‌ சரியாக கூறியபடி, வரலாற்றை மாற்ற முயற்சிப்பது 
என்பது அதை இழப்பதாகும்‌. ஏனெனில்‌, நமது தனிப்பட்ட விருப்பங்களுக்கு 
ஏற்ப அதை மாற்றியமைத்திருந்தால்‌, உண்மையில்‌ என்ன சம்பவித்ததோ அந்த 
கதை இழந்துபோகப்படும்‌. இயேசுவின்‌ கதை என்பது முழு மனுக்குலத்தையும்‌ 
மீட்பதற்காக கிறிஸ்து செய்த அன்பின்‌ சுய தியாகத்தை பற்றியதாக இருக்கிறது. 
இயேசுவை “யார்‌ கொலை செய்தார்கள்‌” என்பதை விட, “இயேசு யார்‌ மற்றும்‌ 








அவர்‌ ஏன்‌ மரித்தார்‌” என்பது தான்‌ முக்கியமானதாக இருக்கிறது. 

அதே நேரத்தில்‌, இந்த கதை அவருடைய மரணத்தை வலியுறுத்தியவர்கள்‌ 
மற்றும்‌ அவரை உண்மையில்‌ மரண தண்டனைக்கு உட்படுத்தியவர்கள்‌ யார்‌ 
என்ற பகுதிகளையும்‌ உள்ளடக்கியுள்ளது. இது இல்லாமல்‌ இந்த கதையை 
சொல்வதற்கு வேறு வழி இல்லை. என்ன நடந்தது என்ற சம்பவத்தை பார்க்கும்‌ 
போது, அது எந்த விதத்திலும்‌ ஓட்டுமொத்த குழுவை குற்றப்படுத்துவது 
இல்லை (மற்றும்‌ நிச்சயமாக அவர்களுடைய பின்‌ சந்ததியாரை அல்ல). 
மேலும்‌ இது அபிப்பிராய பேதம்‌ அல்லது பகைக்கான எந்த ஒரு உரிமத்தையும்‌ 
வழங்குவதில்லை. 

இயேசு கருத்தரங்கத்தார்‌ போன்ற சில குறை கூறுபவர்கள்‌ இயேசுவுக்கு 
கொடுக்கும்‌ காட்சி வடிவம்‌, இயேசு வரலாற்று ரீதியாக மரித்தார்‌ என்ற 
உண்மைக்கு நியாயம்‌ செய்வதாக இல்லை. இயற்கைக்கு மேம்பட்ட யூகங்களின்‌ 
அடிப்படையில்‌ மற்றும்‌ சுவிசேஷங்களின்‌ “யூதருக்கு எதிரான நிலைப்பாடு” 
நீக்கப்பட வேண்டும்‌ என்ற அவர்களுடைய முயற்சியில்‌, இந்த குறை கூறுவோர்‌ 
சுவிசேஷங்கள்‌ இயேசுவின்‌ தெய்வீகம்‌, மேசியத்துவம்‌ மற்றும்‌ கர்த்தத்துவம்‌ 
பற்றி என்ன உரிமை கோருகறதோ, அதையெல்லாம்‌ உரித்து எடுத்துவிடக்‌ 
கூடியவர்களாய்‌ இருக்கிறார்கள்‌. அதற்கு பதிலாக, அவர்கள்‌ அவரை 
அருமையான கதைகள்‌ கூறிய, சிறு பிள்ளைகளை ஆசீர்வதித்த மற்றும்‌ பிறர்‌ 
இடறலடையும்படி ஒருபோதும்‌ எதுவும்‌ கூறியிறாத சுற்றித்திரிந்த ஒரு புரிந்து 
கொள்ள முடியாத நபராக காண்பிக்கிறார்கள்‌. அப்படி செய்வதின்‌ மூலம்‌, 
அவர்கள்‌ அவருடைய மரணத்தை புரிந்து கொள்ள முடியாத ஒரு புதிராக 
மாற்றுகிறார்கள்‌. 

பிலாத்துவின்‌ கரங்களில்‌ இயேசு மரித்தது (மற்றும்‌ யூத தலைவர்களின்‌ 
வற்புறுத்தலால்‌), அவரைப்‌ பற்றிய மிகவும்‌ நிச்சயமான வரலாற்று உண்மைகளில்‌ 
ஒன்றாகவுள்ளது. இந்த அளவு ஆதாரங்கள்‌ கிறிஸ்தவ மற்றும்‌ கிறிஸ்தவம்‌ 
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அல்லாத மூலங்களால்‌ உறுதி செய்யப்படுகின்றன. சுவிசேஷங்கள்‌ இயேசு 
தமக்காக உரிமை கோரியதாக எவைகளை கூருகின்றனவோ, அவைகளை அவர்‌ 
உரிமை கோராதிருந்தால்‌, அவரை யாரோ ஏன்‌ கொலை செய்ய விரும்பினார்கள்‌ 
என்பது பற்றி கற்பனை செய்ய நாம்‌ விடப்பட்டிருப்போம்‌. 


இயேசுவின்‌ மரணத்திற்கான இறையியல்‌ காரணங்கள்‌ 
இயேசுவின்‌ மரணத்திற்கான இரண்டாவது வகை காரணங்கள்‌ 
வரலாற்றால்‌ உறுதிபடுத்தப்பட முடியாது. மாறாக, அவைகள்‌ விசுவாசத்திற்கு 
அடுத்தவைகளாக வரலாற்று காரணிகளால்‌ உறுதி செய்யப்படக்‌ கூடியதாகவோ 
அல்லது மறுக்கப்படக்‌ கூடியதாகவோ இருப்பதில்லை. நாம்‌ அவைகளைப்‌ பற்றி 
நினைக்கும்போது, இயேசுவின்‌ மரணத்திற்கான வரலாற்றுக்‌ காரணங்களைக்‌ 
கொடுக்கும்‌ அதே மூலங்களே, இந்தக்‌ காரணங்களையும்‌ கொடுக்கின்றன 





என்பதை ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. இந்த மூலங்கள்‌ வெளிப்புற 
சான்றுகளால்‌ போதுமான அளவு அதரிக்கப்படுவதால்‌, அவைகள்‌ இறையியல்‌ 
மற்றும்‌ வரலாற்று ரீதியாக என்ன சொல்லுகிறதோ, அதை நாம்‌ விசுவாசிக்க 
போதுமான நல்ல காரணமூண்டு. இயேசுவின்‌ மரணத்திற்கான இறையியல்‌ 
காரணங்களாக சுவிசேஷங்கள்‌ கூறுவதை நீங்கள்‌ விசுவாசிக்க தெரிவு 
செய்கிறீர்களோ அல்லது இல்லையோ, இதைக்‌ தான்‌ ஆரம்பகால கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
விசுவாசித்தார்கள்‌ என்ற உண்மையை நீங்கள்‌ அங்கீகரிப்பது அவசியமாக 
இருக்கிறது. இறையியல்‌ ரீதியாக பேசுவோமானால்‌, இயேசு ஏன்‌ மரித்து? 


அவர்‌ தன்‌ நோக்கத்தை நிறைவேற்றுவதற்காக 

தாம்‌ சிலுவையில்‌ மரிப்பது “அவசியமாயிருக்றெது” என்று இயேசு தாமே 
கூறியிருந்தார்‌. அவர்‌ என்ன அர்த்தத்தில்‌ அதை சொன்னார்‌? அவர்‌, “மேலும்‌, 
மனுஷகுமாரன்‌ பல பாடுகள்‌ படவும்‌, மூப்பராலும்‌ பிரதான ஆசாரியராலும்‌ 
வேதபாரகராலும்‌ ஆகாதவனென்று தள்ளப்படவும்‌, கொல்லப்படவும்‌, 
மூன்றாம்‌ நாளில்‌ உயிர்த்தெழுந்திருக்கவும்‌ வேண்டும்‌” என்று சொன்னார்‌ 
லூக்கா 9:22). இந்த வாக்கியத்தை அவர்‌ சொல்லுகையில்‌, அவர்‌ “இது 
அவசியமானது” என்று பொருள்படும்‌ ஒரு சிறு கிரேக்க வார்த்தை 82 என்பதை 
ஒரு வலிமையான பலவந்தப்படுத்துதல்‌ என்ற அர்த்தத்தில்‌ பயன்படுத்தினார்‌. 
அது ஒரு தெய்வீகமான பலவந்தப்படுத்துதலாக (தேவனுடைய சித்தமாக), ஒரு 
உள்ளான கட்டாயப்படுத்துதலாக அல்லது சூழ்நிலைகளால்‌ தேவைப்படுத்தப்‌ 





பட்டதாக இருந்திருக்கக்‌ கூடும்‌. இயேசுவின்‌ காரியத்தை பொருத்த வரை, 
இவைகள்‌ எல்லாமும்‌ இன்னமும்‌ கூடுதலாகவும்‌ இருந்தது. இயேசுவின்‌ 
மரணம்‌ என்பது தற்செயலாக ஆனதல்ல, அல்லது அவர்‌ அதைக்‌ தடுக்க 
பிரயாசப்பட்டார்‌ என்று கூட அல்ல. மாறாக இயேசு இதை ஒரு தெய்வீகமான 
அவசியமானதாக கருதினார்‌, அவருடைய முழு வாழ்க்கையும்‌ இதை சுற்றியே 
நகர்ந்து கொண்டிருந்தது. (அவருடைய பாடுகளை குறித்த வேறு இரண்டு 
“பாடுகளின்‌ முன்னுரைத்தல்களை” காணவும்‌, லூக்கா 9:44 மற்றும்‌ 18:21-33.) 
இயேசு மரித்தபோது, “முடிந்தது” என்று சொன்னார்‌ (யோவான்‌ 19:30). சத 
“முடிந்தது”? அவர்‌ தன்‌ மரணத்தில்‌ ஏனை சாதித்தார்‌/நிறைவேற்றினார்‌? 
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அவர்‌ புதிய உடன்படிக்கையை நிலைநாட்டுவதற்காக 

மத்தேயு 26:26-28 இதற்கு பதிலளிப்பதற்கான ஒரு முக்கியமான 
வசனப்பகுதியாக இருக்கிறது. இயேசு தம்முடைய சீஷர்களோடு இறுதி 
இரவு உணவை உண்டபோது, அவர்‌ அப்பம்‌ மற்றும்‌ திராட்சை இரசத்தை 
எடுத்து அவர்களுக்கு பங்கிட்டு வழங்கினார்‌. அப்பம்‌ அவருடைய 
“சரீரத்தை” பிரதிநிதித்துவப்படுத்தியது. அவர்‌ பாத்திரத்தை எடுத்து, 
இது பாவமன்னிப்புண்டாகும்படி அநேகருக்காக சிந்தப்படுகிற புது 
உடன்படிக்கைக்குரிய என்னுடைய இரத்தமாயிருக்றெது” என்றார்‌. இங்கே 
இரண்டு கருத்துகள்‌ உருவாகின்றன. இயேசு தனது மரணம்‌ தேவன்‌ மற்றும்‌ 
அவருடைய பிள்ளைகளுக்கிடையில்‌ ஒரு “புதிய உடன்படிக்கை” உருவாவதற்கு 
ஒரு கருவியாயிருக்றெது என்பதை பார்த்தார்‌ என்பது ஒரு கருத்து. “பழைய 
உடன்படிக்கை” விலங்குகளின்‌ இரத்தம்‌ சிந்தப்பட்டதால்‌ நிலைப்பட்டது 
போல, கிறிஸ்துவின்‌ உடன்படிக்கை அவர்‌ தம்முடைய சொந்த இரத்தத்தை 
சிந்துவதினால்‌ நிலைப்படுத்தப்பட வேண்டி யதாயிருந்தது. (இயேசுவின்‌ மரணம்‌ 
மற்றும்‌ அவருடைய இரத்தம்‌ பற்றிய முழு விவாதத்திற்காக எபிரெயர்‌ 9:15-22ஐ 
காணவும்‌.) ஏன்‌? இந்த வசனப்‌ பகுதி விளக்கும்‌ அடுத்த திறவுகோல்‌ கருத்து 
“பாவமன்னிப்பு” என்பதாகும்‌. புதிய ஏற்பாட்டின்படியாக, இயேசு மரித்த போது, 
பாவமன்னிப்பிற்கான ஒரு வழியை கொடுக்கும்படி அது நடந்தது. இதனால்‌ 
தான்‌ யோவான்‌ 1:29, “.. இதோ, உலகத்தின்‌ பாவத்தைச்‌ சுமந்து இர்க்கிற தேவ 
ஆட்டுக்குட்டி!” என அவரை அழைத்தது. இஸ்ரவேலர்கள்‌ பாவமன்னிப்பை 
தேடி ஆட்டுக்குட்டிகள்‌ மற்றும்‌ இதர விலங்குகளை பலியிட்டது போல, இயேசு 
தமது சொந்த இரத்தத்தை, (மறுபடியும்‌ எபிரெயர்‌ 9) பாவத்திற்கான பூரண 
பலியாக கொடுத்தார்‌, அது முற்றும்‌ செயல்படக்‌ கூடியதாயிருப்பதால்‌, மீண்டும்‌ 
ஒருபோதும்‌ செலுத்தப்பட வேண்டியதில்லை (காணவும்‌ எபிரெயர்‌ 10:11-18; 
ரோமர்‌ 3:21-26). 


[1] 














பாவமன்னிப்பை கொடுப்பதற்காக 

ஆரம்பகால கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ செய்தியின்‌ மையமாக, 
“திறிஸ்துவானவர்‌ வேதவாக்கியங்களின்படி நமது பாவங்களுக்காக 
மரித்தார்‌” என பிரகடனப்படுத்தினர்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 15:8). புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌, இயேசு நமது குற்றம்‌ மற்றும்‌ தண்டனையை சுமந்தார்‌ என்று 
இன்னொரு விதத்தில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. இது தேவன்‌ தாமே, 
பலியிடப்படும்‌ ஆட்டுக்குட்டியாக, உலகத்தின்‌ எல்லா பாவங்களையும்‌ 
அவைகள்‌ எல்லாவற்றிற்கும்பாவறிவிர்த்தி உண்டாகும்படி, எல்லாவற்றையும்‌ 
அவர்‌ மேல்‌ சுமத்தி விட்டது போல்‌ இருக்கிறது. 1 பேதுரு 2:24, ஏசாயா 
58ஆம்‌ அதிகாரத்தின்‌ வசனங்களை சிறப்பாக விளக்குகிறது, “நாம்‌ 
பாவங்களுக்குச்‌ செத்து, நீதிக்குப்பிழைத்திருக்கும்படிக்கு, அவர்‌ தாமே தமது 
சாரீரத்திலே நம்முடைய பாவங்களைச்‌ சிலுவையின்மேல்‌ சுமந்தார்‌; அவருடைய 
தழும்புகளால்‌ குணமானீர்கள்‌. ” 





வம்‌ என்ற கருத்து இல்லாமல்‌, இயேசுவின்‌ மரணத்தின்‌ அர்த்தத்தை 
புரிந்து கொள்வது இயலாத காரியமாக இருக்கிறது. பாவம்‌ அடி.ப்படையில்‌ ஒரு 
அந்நிய கருத்தாக இன்றைய உலகில்‌ உள்ளது. பாவம்‌ பரிசீலிக்கப்படாவிட்டால்‌, 
இயேசுவின்‌ மரணம்‌ ஒரு அர்த்தமற்ற கொடூர நிகழ்சியாகவே தோன்றியிருக்கும்‌. 
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நாம்‌ பாவத்தை குறித்து சிந்திக்கும்‌ போது, இயேசு என்ன செய்தார்‌ என்பதின்‌ 
தேவையை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள முடியும்‌. 





மரணத்தை ஜெயிப்பதற்காக 

இந்த உயர்ந்த கருத்துகள்‌ கூட, இயேசுவின்‌ மரணத்தின்‌ அர்த்தத்தை 
எடுத்துப்‌ போட முடியாது. பவுல்‌ ரோமர்‌ 5:12-21 இல்‌ இயேசு நமது 
சார்பாக, நமது மரணத்தை மேற்கொள்வதற்காக மரித்தார்‌ என வாதிட்டார்‌. 
நமக்காக மரித்து மற்றும்‌ பின்னர்‌ மரணத்தில்‌ இருந்து உயிர்த்தெழுந்ததால்‌, 
நாம்‌ எல்லாரும்‌ பகிர்ந்து கொள்ள அழைக்கப்பட்டிருக்கும்‌ வெற்றியை 
இயேசு நமக்காக வென்றார்‌.இதன்‌ பொருள்‌ எபிரெயர்‌ 2:14, 15 இன்‌ 
படியாக, நாம்‌ மரணத்திலிருந்து மட்டுமல்ல, அதன்‌ பயத்திலிருந்தும்‌ 
விடுதலையாக்கப்பட்டுள்ளோம்‌. வில்லியம்‌ ஜேம்ஸ்‌ என்ற தத்துவவாதி மரணம்‌ 
என்பது, “மகிழ்சியாயிருப்பதாக மனிதன்‌ செய்யும்‌ எல்லா நடிப்பு/பாசங்கை 
தின்னும்‌ புழுவாக இருக்கிறது” என்றார்‌. இந்த சோகமான மதிப்பீடு சரியோ 
அல்லது தவறோ, இயேசுவினால்‌ நாம்‌ இனிமேலும்‌ பயப்பட வேண்டியதில்லை 
என்ற சந்தோஷமான உறுதியை புதிய ஏற்பாடு கொடுக்கிறது. 








பிரமாணத்தை நிறைவேற்ற மற்றும்‌ அதை எடுத்துப்போட 

இயேசு தம்‌ மரணத்தால்‌ நம்மை, “... நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
சாபத்திற்கு நம்மை நீங்கலாக்கி மீட்டுக்‌ கொண்டார்‌” என பவுல்‌ கூறுகிறார்‌ 
(கலாத்தியர்‌ 3:18, 14). இதன்‌ பொருள்‌ பவுல்‌ பழைய உடன்படிக்கை 
தன்னில்‌ தானே சாபக்கேடானது என கண்டார்‌ என்பதல்ல. மாறாக, 
“நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ சாபம்‌” அதை கடைப்பிடிப்பதில்‌ நமது இயலாமை 
மற்றும்‌ அந்த தவறுதலில்‌ ஏற்படும்‌ தண்டனையாக அது இருக்கிறது. 
ஒரு பிரமாண முறை, அதிலுள்ள எல்லாவற்றையும்‌ நாம்‌ முழுமையாக 
கடைப்பிடிக்கும்‌ போது மட்டுமே நம்மை இரட்சிக்கக்‌ கூடும்‌ (யாக்கோபு 
2:10, 11); அப்படியில்லாவிட்டால்‌, பிரமாணங்கள்‌ தாங்களே நமக்கு 
எதிராக நியாயத்தீர்ப்பில்‌ நிற்கின்றன. பிரமாணங்கள்‌ தவறுகளை குறைக்க 
உதவக்கூடும்‌, ஆனால்‌ அவைகள்‌ மீறுதல்களை மாற்றியமைக்க முடியாது; 
பதிலாக, அவைகள்‌ நம்மை தீர்ப்புக்குட்படுத்துகின்றன: “மாம்சத்தினாலே 
பலவீனமாயிருந்த நியாயப்பிரமாணம்‌ செய்யக்கூடாததை ....”” இயேசு 
குமது சிலுவை மரணத்தின்‌ மூலமாக நமக்கு செய்திருக்கிறார்‌ என்று பவுல்‌ 


[13 


கூறுகிறார்‌. “... தம்முடைய குமாரனைப்‌ பாவமாம்சத்தின்‌ சாயலாகவும்‌, 





பாவத்தை போக்கும்‌ பலியாகவும்‌ அனுப்பி, மாம்சத்தினாலே (தேவன்‌) 
பாவத்தை ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்த்தார்‌” (ரோமர்‌ 8:3). இயேசு நமக்காக 
மரித்ததின்‌ மூலம்‌, “நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ சாபத்தில்‌” இருந்து நாம்‌ விடுதலை 
பெற்றுள்ளோம்‌. நாம்‌ நமது சொந்த பெலத்தால்‌ தேவனை பிரியப்படுத்த 
இயலாதிருந்தாலும்‌, இயேசுவின்‌ இரத்தத்தை பற்றும்‌ விசுவாசத்தின்‌ மூலம்‌ நாம்‌ 
விடுதலையாக இருக்க முடியும்‌. 





நமக்கு புதிய ஜீவனை கொடுக்க 
பிரமாணத்திலிருந்து விடுதலை என்பதற்கு நெருக்கமான கருத்து 
“பாவத்திற்கு மரித்து” மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ சொந்த மரணத்தால்‌ “நீதிக்கு 
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பிழைத்திருத்தலாக” இருக்கிறது. ரோமர்‌ 6:1-4 இல்‌, பவுல்‌ தேவன்‌ இயேசுவின்‌ 
மூலம்‌ நமக்கு கொடுத்துள்ள கிருபையினிமித்தம்‌, “கிருபை பெருகும்படிக்குப்‌ 
பாவத்திலே நிலை நிற்கலாமா?” என்ற கேள்விக்கு பதில்‌ அளிக்கிறார்‌. அவர்‌, 
“அது ஒரு போதும்‌ நிகழாதிருப்பதாக!” (“கூடாதே!”) ஏன்‌ கூடாது? பவுல்‌ இந்த 
வசனங்களைத்‌ தொடர்ந்தார்‌ ... 


கிறிஸ்து இயேசுவுக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற நாமனைவரும்‌ 
அவருடைய மரணத்துக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதை 
அறியாமலிருக்கிறீர்களா? மேலும்‌ பிதாவின்‌ மகுமையினாலே 
கிறிஸ்து மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பப்பட்டதுபோல, நாமும்‌ புதிதான 
ஜீவனுள்ளவர்களாய்‌ நடந்து கொள்ளும்படிக்கு, அவருடைய 
மரணத்திற்குள்ளாக்கும்‌ ஞானஸ்நானத்தினாலே கிறிறிஸ்துவுடனே கூட 


அடக்கம்‌ பண்ணப்‌ பட்டோம்‌ (வசனங்கள்‌ 3, 4). 


இயேசுவானவர்‌ நமக்காக மரித்தார்‌ என்பது மட்டுமல்ல, நாம்‌ ஞானஸ்நானத்தின்‌ 
மூலம்‌ அவருடைய மரணத்தில்‌ பங்கேற்க முடியும்‌. மரித்தோரிலிருந்து அவரோடு 
எழுந்திருக்க முடியும்‌ என்ற எதிர்பார்ப்பில்‌ நாம்‌ அப்படி செய்கிறோம்‌. எபிரெயார்‌ 
9:11-14 இதற்கு இணையான கருத்தை தெரிவிக்கிறது. 


கிறிஸ்துவானவர்‌ வரப்போகிற நன்மைகளுக்குரிய பிரதான 
ஆசாரியராய்‌ வெளிப்பட்டு, கையினால்‌ செய்யப்பட்டதாகிய 
இந்தச்‌ சிருஷ்டிசம்பந்தமான கூடாரத்தின்‌ வழியாக அல்ல, பெரிதும்‌ 
உத்தமமுமான கூடாரத்தின்‌ வழியாகவும்‌, வெள்ளாட்டுக்கடா, 
இளங்காளை இவைகளுடைய இரத்தத்தினாலே அல்ல, தம்முடைய 
சொந்த இரத்தத்தினாலும்‌ ஒரேதரம்‌ மகா பரிசுத்தஸ்தலத்திலே பிரவேசித்து 
நித்திய மீட்பை உண்டு பண்ணினார்‌. அதெப்படியெனில்‌, காளை 
வெள்ளாட்டுக்கடா இவைகளின்‌ இரத்தமும்‌, தீட்டுப்பட்டவர்கள்மேல்‌ 
தெளிக்கப்பட்ட கடாரியின்‌ சாம்பலும்‌, சரீரசுத்தியுண்டாகும்படி 
பரிசுத்தப்படுத்துமானால்‌, நித்திய ஆவியினாலே தம்மைத்தாமே பழுதற்ற 
பலியாகத்‌ தேவனுக்கு ஒப்புக்கொடுத்த கிறிஸ்துவினுடைய இரத்தம்‌ 
ஜீவனுள்ள தேவனுக்கு ஊழியஞ்செய்வதற்கு உங்கள்‌ மனச்சாட்சியைச்‌ 
செத்தரியைகளரச்‌ சுத்திகரிப்பது எவ்வளவு நிச்சயம்‌? 


நமக்கு ஒரு முன்மாதிரியை காண்பிக்க 

இயேசு மரித்ததின்‌ இன்னொரு காரணம்‌, நாம்‌ நன்மை செய்து அநீதியாக 
பாடுபடுவதில்‌ நமக்கு ஒரு முன்மாதிரியை வைப்பதற்காக இருந்தது. பாடுபடுதல்‌ 
என்பது தவறு செய்தால்‌ மட்டும்‌ உருவாவதில்லை; எது சரியானதோ அதை 
செய்ய வலியுறுத்துவதால்‌ மக்கள்‌ அடிக்கடி துன்பப்படுறொர்கள்‌. இயேசுவின்‌ 
மரணத்திற்கு இது பிரதானமான காரணமாக இல்லாதிருக்கையில்‌ மிக விரைவில்‌ 
அவிசுவாசியான உலகத்தால்‌ எதிர்ப்புகளை சந்தித்த அவருடைய சீஷர்களுக்கு 
இதுமிகவும்‌ வலிமையான ஒருஉதாரணமாக அமைந்தது. இது இன்றுள்ள 
மக்களுக்கும்‌ ஒரு உதாரணமாக தொடர்ந்து இருந்து வருகிறது. பேதுரு இவ்வாறு 
எழுதினார்‌, 
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இதற்காக நீங்கள்‌ அழைக்கப்பட்டுமிருக்கறீர்கள்‌; ஏனெனில்‌ கிறிஸ்துவும்‌ 
உங்களுக்காகப்பாடுபட்டு, நீங்கள்‌ தம்முடைய அடிச்சுவடுகளைத்‌ 
தொடர்ந்து வரும்படி உங்களுக்கு மாதிரியைப்‌ பின்வைத்துப்போனார்‌. 
அவர்‌ பாவஞ்செய்யவில்லை, அவருடைய வாயிலே வஞ்சனை 
காணப்படவுமில்லை; அவர்‌ வையப்படும்போது பதில்‌ வையாமலும்‌, 
பாடுபடும்போது பயமுறுத்தாமலும்‌, நியாயமாய்த்‌ தீர்ப்புச்‌ செய்கிறவருக்குத்‌ 
தம்மை ஒப்புவித்தார்‌. நாம்‌ பாவங்களுக்குச்‌ செத்து, நீதிக்குப்‌ 
பிழைத்திருக்கும்படிக்கு, அவர்‌ தாமே தமது சரீரத்திலே நம்முடைய 
பாவங்களைச்‌ சிலுவையின்மேல்‌ சுமந்தார்‌; அவருடைய தழும்புகளால்‌ 
குணமானீர்கள்‌ (1 பேதுரு 2:21-24). 


புதிய ஏற்பாடு இயேசுவின்‌ மரணத்திற்கான பிற இறையியல்‌ 
காரணங்களையும்‌ தெரிவிக்கின்றன. ஆனால்‌ ஆரம்பகால கிறிஸ்தவ சிந்தையை 
காண்பிப்பதற்கு, இவைகள்‌ போதுமானவைகளாக உள்ளன. இவைகள்‌ 
இயேசு என்ன செய்தார்‌ மற்றும்‌ ஏன்‌ மரித்தார்‌ என்பது தொடர்பான 
விசுவாசிகளின்‌ எண்ணங்களை பிரதிபலித்த, அங்கும்‌ இங்கும்‌ பொறுக்கி 
எடுத்த கருத்துகள்‌ அல்ல என்பதை நினைவில்‌ வையுங்கள்‌. அவைகள்‌ 
எல்லாம்‌, “இது பாவமன்னிப்புண்டாக்கும்படி அநேகருக்காகச்‌ சிந்தப்படுறெ 
புது உடன்படிக்கைக்குரிய என்னுடைய இரத்தமாயிருக்றெது” (மத்தேயு 26:28) 
என்ற அவருடைய சொந்த வார்த்தைகளில்‌ வேறூன்றியுள்ளன. அவைகள்‌ 
இயேசுவின்‌ மரணத்தினுடைய பன்முகத்தன்மையை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள 
உதவி செய்றெது. அவருடையது ஒரு சாதாரணமான மரணநிறைவேற்றம்‌ அல்ல 
அல்லது ஒரு மத ஆர்வலரின்‌ சோகமான ஒரு முடிவும்‌ அல்ல. மாறாக, அநேகரை 
மீட்கும்‌ பொருளாக தம்முடைய ஜீவனை ஈந்த, ஒருவருடைய கவனமாக 
திட்டமிடப்பட்ட ஒரு தியாகமாக/ பலியாக இருந்தது. 





குறிப்புகள்‌ 

!ஜொசிபஸ்‌ 17479 2.9.2-3; Antiquities 18.3.1. “சாதாரண வார்த்தை “(ர-eitic” 
என்பது, ஆனால்‌ பல யூதர்கள்‌ “செமிட்டிக்‌” என்ற வார்த்தையை இழிவுபடுத்தக்‌ கூடிய 
வார்த்தை என கருதுவதால்‌, குறைவான இடறலுள்ள “யூதருக்கு எதிரான” (௮nti-Jewish) 
என்ற வார்த்தை தெரிவுக்குரியதாக உள்ளது. £ஜொசிபஸ்‌ 17275 2.466; 5.109-10; 6.71-79, 
251-53. 
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9 
இய்சு உண்மையில்‌ 
மரித்தோரிலிருந்து 
உயரிர்த்தெறுந்தூரா?2 


புதிய ஏற்பாட்டின்‌ உபதேசத்தில்‌ இயேசுவானவரின்‌ வாழ்க்கை 
மற்றும்‌ மரணம்‌ ஆகியவற்றில்‌ ரோமர்களுடைய கையில்‌ அவர்‌ சிலுவையில்‌ 
அறையப்பட்டு, சரீரப்பிரகாரமாக அவர்‌ மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தார்‌ 
என்பதை விட, அதிக சர்ச்சைக்குரியது வேறு எதுவும்‌ இல்லை. ஏனெனில்‌, அது 
சாதாரண மனிதனின்‌ அனுபவத்திற்கு முற்றிலும்‌ அப்பாற்பட்டதாக உள்ளது; 
மரணத்தோடு நமக்குள்ளதொடர்புகள்‌, மனிதர்கள்‌ மரித்த பிறகு அதிலிருந்து 
மீண்டு வருவதில்லை என கூறுகிறது! சில மக்கள்‌ தாங்கள்‌ மரித்ததாகவும்‌ 
மற்றும்‌ உயிருடன்‌ திரும்பி விட்டதாகவும்‌ உரிமை கோரினார்கள்‌; ஆனால்‌, 
அவைகள்‌ அவர்களுடைய உணர்வு சம்பந்தப்பட்ட, ஆய்வு செய்து 
உறுதிப்படுத்தப்பட முடியாத, இமைப்‌ பொழுது மாத்திரமே இருந்திருக்கும்‌ 
அனுபவங்களாக இருந்திருக்கின்றன. இந்த மக்கள்‌ உண்மையில்‌ மரித்து, 
உயிருடன்‌ வந்திருந்தாலும்‌, புதிய ஏற்பாடு இயேசுவைக்‌ குறித்து கூறுவது போல, 
அவர்கள்‌ நித்தியமாக வாழும்படி எதிர்பார்க்கப்படுவதில்லை. அவர்களுடைய 
அனுபவங்கள்‌ உண்மையானவைகளாக இருந்தாலும்‌, அவைகள்‌ உண்மையில்‌ 
இணையானவைகள்‌ அல்ல. எதிரிடையான அர்த்தத்தில்‌, எழுதப்பட்ட 
பதிவுகளின்‌ அடிப்படையில்‌, இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலைப்‌ பற்றி எழுதியதை 
விசுவாசிக்க சாத்தியக்‌ கூறை பார்க்கிலும்‌, பலர்‌ இப்படிப்பட்ட கதைகளை 
நம்பவே அதிகம்‌ தயாராக இருக்கின்றனர்‌. 

இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ தொடர்பான கருத்தை சிந்திக்கும்போது, 
பலருக்கு ஏற்படக்கூடிய முதல்‌ கருத்து “அது சாத்தியமானது அல்ல!” என்பதாக 
இருக்கிறது. அது இந்த விஷயம்‌ தொடர்பான அவர்கள்‌ சிந்தனையை ஒரு 
முடிவுக்கு கொண்டு வந்து விடுகிறது, நவீன அறிவியல்‌ அதற்கான ஒரு 
சாத்தியக்கூறை அறியாமல்‌ இருக்கிறது. இருப்பினும்‌, நாம்‌ ஏதோ ஒன்று 
குறிப்பாக தெய்வீக தன்மை இடைபடுகிற ஒரு காரியம்‌ சாத்தியமானது 
அல்ல என்று சொல்லாதபடி எச்சரிக்கையாக இருக்கவேண்டும்‌. உண்மையில்‌, 
இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ போன்ற ஓன்றை “நடைபெற சாத்தியமில்லாதது” 
என கூறுவது, தேவன்‌ ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌ என்பதை நிராகரிப்பதாக இருக்கிறது 
- சிலர்‌ இவ்விதம்‌ செய்கிறார்கள்‌. தேவன்‌ ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌ என்ற 
சாத்தியக்‌ கூறை ஒருவர்‌ ஏற்றுக்கொள்கிற வரையிலும்‌ (மற்றும்‌, தத்துவ ரீதியாக 
பேசும்போது, அதை நாம்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ அது இல்லை 
என நிரூபிக்கப்பட முடியாது) அப்படியானால்‌, இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ 
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“சாத்தியம்‌ இல்லாதது” என நாம்‌ கூற முடியாது. நீங்கள்‌ தேவனை விசுவாசித்தால்‌, 
இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலின்‌ சாத்தியக்‌ கூறை ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
முன்னதாக நாம்‌ செய்தபடி, அடுத்தபடியாக, நாம்‌ இது ௪7த்தியமானத என்று 
கேட்பதைவிட, இது நம்பக்கூடிய தன்மை உள்ளதா என கேட்க வேண்டும்‌. இது 
வரலாற்றாளரின்‌ பணியாக இருக்கிறது: கடந்தகால நிகழ்ச்சியைப்பற்றி என்ன 
நிகழ்ந்திருக்கக்கூடும்‌ என்பதை ஆதாரங்களிலிருந்து மீண்டும்‌ கட்டியெழுப்புதல்‌. 
இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலைப்‌ பற்றியும்‌ நாம்‌ அதைக்‌ தான்‌ கேட்க வேண்டும்‌: 
அவர்‌ மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தார்‌ என்பது எந்த அளவுக்கு சம்பவிக்கக்‌ 
கூடியதாக இருந்தது? 








இந்த கேள்வி என்ன தாக்கத்தை 


உடையதாக இருக்கிறது? 

இது தொடர்பான விவாத பகுதிக்கு நாம்‌ செல்வதற்கு முன்பாக, “இந்த 
கேள்வி என்ன தாக்கத்தை உடையதாக இருக்கிறது?” என்று கேட்பதற்கு நாம்‌ 
சற்று நிற்க வேண்டும்‌. “இதற்கு பதிலளிப்பது நமக்கு எவ்வளவு முக்கியமானதாக 
இருக்கிறது?” நாம்‌ இயேசுவானவரின்‌ வாழ்க்கை மற்றும்‌ மரணம்‌ ஆகியவற்றை 
குறித்து விவாதித்து விட்டு, அவருடைய உயிர்த்தெழுதல்‌ தொடர்பான 
சர்ச்சைக்குறிய பாடத்தை பரிசீலிப்பதை நாம்‌ ஏன்‌ விட்டுவிடக்கூடாது? 
இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலைப்‌ பற்றி பேசுவதை தவிர்த்து விட்டு, அவர்‌ அல்லது 
அவள்‌ அது பற்றி என்ன தெரிவு செய்கிறார்களோ அதன்படி சிந்திக்கட்டும்‌ 
என்று விட்டுவிட்டால்‌, நாம்‌ வரலாற்று ரீதியாகவும்‌ மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய 
ரீதியாகவும்‌ உறுதியான ஒரு நிலையில்‌ இருக்க மாட்டோமா? இவைகள்‌ நல்ல 
கேள்விகளாக இருக்கின்றன மற்றும்‌ அவைகள்‌ பதில்‌ பெற தகுதியானவைகளாக 
இருக்கின்றன. 

நான்‌ மேல்நிலை பள்ளியில்‌ இருந்த போது, ஒரு முனைவர்‌ கருத்தரங்கில்‌, 
ஒரு புகழ்பெற்ற ஜெர்மன்‌ இறையியலாளரால்‌ உயிர்த்தெழுதலின்‌ வரலாற்று 
தன்மை குறித்து எழுதப்பட்ட ஒரு ஆய்வு கட்டுரையை (அதாவது, 
உயிர்த்தெழுதல்‌ உண்மையில்‌ நடந்ததா அல்லது இல்லையா) வாசிக்கும்படி 
கோரப்பட்டேன்‌. எழுத்தாளர்‌ முப்பது பக்கங்களுக்கும்‌ மேலாக இந்த 





முக்யெமான கேள்வி தொடர்பான சாதக மற்றும்‌ பாதக அம்சங்கள்‌ பற்றி 
விவாதிக்க பயன்படுத்தினார்‌; அதன்பிறகு தனது இறுதி ஆய்வில்‌, உண்மையில்‌ 
இயேசு உயிர்த்தெழுந்தாரா இல்லையா என்பது ஒரு காரியமல்ல என்ற ஒரு 
முடிவை எட்டியிருந்தார்‌. ஈஸ்டர்‌ காலையில்‌, விசுவாசி, அந்த சம்பவம்‌ 
நடந்திருந்தாலும்‌ அல்லது இல்லையென்றாலும்‌ “தன்‌ இருதயத்தில்‌ 
உயிர்த்தெழுதல்‌ பிரகாசத்தை கொண்டிருக்க முடியும்‌,” அதுவே முக்கியமானது 
என கூறியிருந்தார்‌. நான்‌ அதிர்ச்சி அடைந்தேன்‌! வரலாற்று ரீதியாக சிந்திக்க 
முயற்சிக்றெ ஒருவர்‌ எப்படி இயேசுவின்‌ மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தது 
போன்ற ஒரு காரியத்தை முக்கியமானது அல்ல என்று சொல்லக்‌ கூடும்‌? இந்த 
சிந்தனையாளர்‌ செல்லுபடியாகக்கூடிய ஒரு வரலாற்று ஆய்வு நிலையிலிருந்து, 
குன்‌ உணர்வு சார்ந்த ஒரு மத அனுபவத்திற்கு எப்படி இடீரென மாறினார்‌? 
மறுபடியுமாக, நீல்‌ ஆர்ம்ஸ்ராங்கின்‌ நிலவு பயணத்தை பற்றி சிந்தியுங்கள்‌. 
ஒன்றேல்‌, அவர்‌ நிலவில்‌ நடந்தார்‌, அல்லது அவர்‌ நடக்கவில்லை. நமது 
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கற்பனைகளில்‌, “நிலவு பயண பிரகாசம்‌” உடையவர்களாக இருக்கிறோமா 
அல்லது இல்லையா என்பது ஒரு காரியம்‌ அல்ல என்று நாம்‌ கூற இயலாது. 
இயேசுவானவரின்‌ உயிர்த்தெழுதலின்‌ காரியத்திலும்‌ இது உண்மையாயிருக்றெது: 
ஒன்றேல்‌, அவர்‌ மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தார்‌ அல்லது அவர்‌ 
உயிர்த்தெழவில்லை. அது உயிர்த்தெழுதலை வரலாற்று ரீதியாக பார்க்கிற ஒரு 
காரியமாக மாற்றுகிறது, விசேஷமாக அநேக ஆதாரங்கள்‌ அவர்‌ உயிர்த்தெழுந்தார்‌ 
என்று கூறுவதால்தான்‌. ஏனெனில்‌, அவர்‌ உயிர்த்தெழுதலை “நிரூபிக்க” 
முடியும்‌ அல்லது “நிரூபிக்க முடியாது” என்பதை பற்றியது அல்ல, ஆனால்‌ இது 
சம்பவிக்கக்‌ கூடியதாயிருந்ததா என்பதை பற்றி நாம்‌ நிச்சயமாக விவாதிக்கலாம்‌. 
“அது ஒரு காரியம்‌ அல்ல” என்று வெறுமெனே கூறுவது திருப்திகரமான பதில்‌ 
அல்ல. இயேசு மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுத்கிருத்தால்‌, மனித வரலாற்றின்‌ 
மிக முக்கியமான ஒரு தருணத்தை சம்மந்தமில்லாதது என நிராகரிக்கிறவர்களாக 
இருப்போம்‌. நேர்மையான அறிவு நெறி நாம்‌ அதை செய்வதை தடுக்கிறது. 
நாம்‌ ஏன்‌ அதை செய்ய விரும்ப வேண்டும்‌? அவிசுவாசிகள்‌ இப்படிப்பட்ட 
ஒரு விநோதமான கதை தவறு என்று நிரூபிப்பதை வரவேற்க வேண்டும்‌! 
விசுவாசிகள்‌ இயேசுவானவரின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌, ஒரு மாபெரும்‌ சத்தியம்‌ என 
உறுதிப்படுத்தும்‌ வாய்ப்பை வரவேற்க வேண்டும்‌! 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எழுத்தாளர்கள்‌, அவர்கள்‌ வெளிப்படுத்தியுள்ள 
விளக்கங்கள்‌ சுட்டிக்‌ காட்டுவதால்‌, இந்த கேள்வியின்‌ தாக்கத்தை 
முழுமையாக அறிந்திருத்தார்கள்‌. கிறிஸ்தவ விசுவாசத்திற்கு உயிர்த்தெழுதல்‌ 
என்பது அடிப்படையான கருத்தாக இருந்தது என்பதை அவர்கள்‌ 
அறிந்திருந்தார்கள்‌. பவுல்‌ உயிர்த்தெழுதலை விட்டுவிடுவது, கிறிஸ்தவ 
விசுவாசத்தை முற்றிலும்‌ செல்லாததாக மாற்றிவிடுகிறது என கூறும்‌ அளவுக்கு 
சென்றார்‌! 1 கொரிந்தியர்‌ 15:3-5 இல்‌, அவர்‌ இயேசுவின்‌ மரணம்‌, அடக்கம்‌, 
உயிர்த்தெழுதல்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்கு பிந்திய தரிசனங்களை “மிகவும்‌ 
முக்கியமானவைகள்‌” என பட்டியலிட்டு, அதை தாம்‌ கொரிந்தியர்களுக்கு 
பிரசங்கித்திருந்ததாகவும்‌ குறிப்பிட்டார்‌. பிறகு, பின்வருமாறு அவர்‌ கூறினார்‌, 








கிறிஸ்து எழுந்திருக்கவில்லை என்றால்‌, எங்கள்‌ பிரசங்கமும்‌ விருதா, 
உங்கள்‌ விசுவாசமும்‌ விருதா. மரித்தோர்‌ உயிர்த்தெழாவிட்டால்‌, 
தேவன்‌ எழுப்பாத கிறிஸ்துவை அவர்‌ எழுப்பினாரென்று நாங்கள்‌ 
தேவனைக்‌ குறித்துச்‌ சாட்சிசொன்னதினாலே, தேவனுக்காகப்‌ 
பொய்சாட்சி சொல்லுகிறவர்களாகவும்‌ காணப்படுவோமே. 
மரித்தோர்‌ உயிர்த்தெழாவிட்டால்‌, கிறிஸ்துவும்‌ எழுந்திருக்கவில்லை. 
கிறிஸ்து எழுந்திராவிட்டால்‌, உங்கள்‌ விசுவாசம்‌ வீணாயிருக்கும்‌; 
நீங்கள்‌ இன்னும்‌ உங்கள்‌ பாவங்களில்‌ இருப்பீர்கள்‌. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
நித்திரையடைந்தவர்களும்‌ கெட்டிருப்பார்களே (1 கொரிந்தியர்‌ 
15:14-18). 


பவுல்‌ தாம்‌ போதித்தவைகளின்‌ கருத்திலிருந்து விலகி செல்லவில்லை. அவர்‌ எந்த 
தயக்கமும்‌ இல்லாமல்‌, சுவிசேஷம்‌ - கிறிஸ்து நமது பாவங்களுக்காக பலியான 
இரட்சிப்பின்‌ செய்தி என்பது - உயிர்த்தெழுதலின்‌ யதார்த்தத்தின்‌ பேரில்‌ 
நிற்கிறது அல்லது விழுகிறது என்று கூறினார்‌. 





93 


“உயிர்த்தெழுதல்‌ - இல்லாத” கிறிஸ்தவம்‌ ஏன்‌ இருக்க முடியாது? அது 
இன்னும்‌ இயேசுவை கனம்பண்ணும்‌ மற்றும்‌ வாழ்வதற்கான நல்ல வழியை 
போதிக்கும்‌ - ஆனால்‌ பவுலின்‌ கூற்றுபடி இவைகள்‌ நமது பிரதானமான 
கரிசனைகள்‌ அல்ல. ரோமர்‌ 1:1-4, அவர்‌ போதித்த சுவிசேஷத்தின்‌ குறிப்பிடத்தக்க 
ஒரு சுறுக்கத்தை கொடுத்தார்‌. 


தம்முடைய சுவிசேஷத்தைப்‌ பற்றி வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணினபடி,கர்த்தராகிய 

இயேசு கிறிஸ்துவானவர்‌ மாம்சத்தின்படி தாவீதின்‌ சந்ததியில்‌ 

பிறந்தவரும்‌, பரிசுத்தமுள்ள ஆவியின்படி தேவனுடைய சுதனென்று 

மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்ததினாலே பலமாய்‌ நிரூபிக்கப்பட்ட 

தேவகுமாரனுமாயிருக்கிறார்‌. 
“.. உயிர்த்தெழுதலினால்‌ - தேவ குமாரனென்று பலமாய்‌ 552824௨2௮7 
என்று இயேசுவைக்‌ குறித்து பவுல்‌ கூறிய போது, அவர்‌ என்ன பொருளில்‌ அதை 
கூறினார்‌ (வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது)? சிலர்‌, இயேசு மரித்தோரிலிருந்து 
எழுந்தபோது, அவர்‌ தேவனுடைய குமாரனாக ஆனார்‌ என்று புரிந்து 
கொண்டிருந்தார்கள்‌. பவுலுடைய கருத்து அது அல்ல. உயிர்த்தெழுதல்‌ 
இயேசுவை தேவனுடைய குமரானாக “ஆக்க” வில்லை. பவுலின்‌ கருத்துப்படி, 
“அவரை தேவனுடைய குமாரனாக காண்பித்தது.” இயேசு தம்மை யார்‌ என்று 
உரிமை கோரினாரோ, அதற்கு இது ஒரு பலமான நிரூபித்தலாயிருந்தது. பவுல்‌ 
இதை தனிப்பட்ட முறையில்‌ அறிந்திருந்தார்‌, ஏனெனில்‌ மரித்தோரிலிருந்து 
எழுந்த இயேசுவை அவர்‌ பார்த்திருந்தது, பவுல்‌ முன்பு நம்பினது போல, அவர்‌ 
ஒரு ஏமாற்றுக்காரர்‌ அல்ல,மாறாக அவர்‌ உண்மையிலேயே இஸ்ரவேலின்‌ 
மேசியா என அவரை உணரும்படி செய்தது (நடபடிகள்‌ 9:1-5; 1 கொரிந்தியர்‌ 
9:1). 

இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலை இவ்விதமாய்‌ அறிந்து கொண்டது பவுல்‌ 
ஒருவர்‌ மட்டும்‌ அல்ல. நடபடிகள்‌ 2:14-86, “முதல்‌ கிறிஸ்தவ பிரசங்கம்‌” 
என்று அமைக்கப்படக்‌ கூடியதை உள்ளடக்கியிருக்கிறது. அவர்‌ சிலுவையில்‌ 
அடிக்கப்படுதல்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுகலுக்குப்‌ பின்பு, இயேசுவின்‌ அடையாளக்‌ 
குறிப்புகள்‌ அறிவிக்கப்பட்டது இதுவே முதல்‌ முறையாக இருந்தது. பேதுரு 
தான்‌ செய்தியாளர்‌. பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ எருசலேமில்‌ கூடியிருந்த யூதர்‌ 
கூட்டத்தாரால்‌ காணப்பட்ட சாட்சி (2:1-13) யோவேல்‌ 2:28 இன்‌ மேசியா 
பற்றிய தர்க்கதரிசனத்தின்‌ நிறைவேறுதலாயிருந்தது என்று அறிவித்துவிட்டு, 
அவர்‌ இயேசு பற்றி விவாதிக்க துவங்கினார்‌ (நடபடிகள்‌ 2:22). பேதுரு 
எவ்வளவு விரைவாக, இயேசுவின்‌ வாழ்க்கை சம்பவங்கள்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ 
ஆகியவற்றிலிருந்து (2:23, 24) நகர்ந்து, அவருடைய உயிர்க்தெழுதலுக்கு 
சென்றார்‌ என்பதை கவனியுங்கள்‌, தெளிவாக அது அவருடைய பிரசங்கத்தின்‌ 
மைய பகுதியாக இருந்தது. அவர்‌ சங்கீதம்‌ 16இல்‌ இருக்கிற ஒரு தீர்க்கதரிசன 
பகுதியை அடிப்படையாக கொண்டு, யாரோ ஒருவர்‌ மரித்தோரிலிருந்து 








உயிர்த்தெழ வேண்டியிருந்தது என்று விவாதித்தார்‌: “என்‌ ஆத்துமாவைப்‌ 
பாதாளத்தில்‌ விடீர்‌, உம்முடைய பரிசுத்தர்‌ அழிவை காணவொட்டீர்‌” 
(2:27). பின்னர்‌, தாவீது மரித்து அடக்கப்பண்ணப்பட்டிருந்ததை யாவரும்‌ 
அறிந்திருந்தபடியால்‌, அவர்‌ தம்மை குறித்து பேசியிருந்திருக்க முடியாது 
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என்பதை அவர்‌ வலியுறுத்தினார்‌. அவருடைய கல்லறை இருந்த இடம்‌ 
இன்னமும்‌ மக்களால்‌ அறியப்பட்டிருந்தது. மேலும்‌, அவர்‌ தாவீது தம்மை 
குறித்து பேசவில்லை, மாறாக, “கிறிஸ்துவின்‌ உயிர்த்தெழுதலை (மேசியா)” 
குறித்துப்‌ பேசினார்‌ என்று கூறினார்‌ (2:31). பின்னர்‌ அவர்‌, “ஆகையினால்‌, 
நீங்கள்‌ சிலுவையில்‌ அறைந்த இந்த இயேசுவையே தேவன்‌ ஆண்ட வரும்‌ 
கிறிஸ்துவுமாக்கனொரென்று இஸ்ரவேல்‌ குடும்பத்தார்‌ யாவரும்‌ நிச்சயமாய்‌ 
அறியக்கடவர்கள்‌” என்று கூறி முடித்தார்‌ (2:36). உயிர்த்தெழுதல்‌ இயேசுவை 
ஆண்டவர்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்து (மேசியா) என்று அடையாளப்படுத்தியது. இது 
இல்லாவிட்டால்‌, தம்மை மேசியா என்று கூறிய இன்னொரு மாயக்காரரில்‌ 
ஒருவராக இருந்திருப்பார்‌. 

கிறிஸ்தவ விசுவாசத்தின்‌ நம்பகத்தன்மை இயேசு உயிர்த்தெழுந்தாரா 
அல்லது இல்லையா என்பதின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது. இன்று 
கிறிஸ்தவத்தை பின்பற்றுவதாக கூறுகிறவர்கள்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ இந்த பகுதியை 
புரிந்து கொள்ள தவறிவிடுகறொர்கள்‌ என்பது வியப்புக்குரியதாயிருக்கிறது. 


ஆதாரம்‌ எங்கே? 
இப்போது இயேசுவானவரின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ தொடர்பான விவாதத்தில்‌ 
தெளிவான ஒரு பார்வை இருக்கிறது. இப்போது நாம்‌ இது சம்பவிக்கக்‌ 
கூடியதாயிருந்ததா என்ற கேள்விக்கு செல்வோம்‌. இயேசு உயிர்த்தெழுந்தார்‌ 
என்பதை ஆலோசிக்கெ எந்த ஆதாரமாவது இருக்கிறதா?” 


பண்டைய மூலங்கள்‌ 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எழுத்துக்கள்‌ தாமே இந்த பாடத்திற்கான சாட்சிகளின்‌ 
ஆரம்பகால மூலங்களாக இருக்கின்றன. இதில்‌ குறிப்படத்தக்க அம்சம்‌ 
என்னவென்றால்‌, ஆரம்பகால எழுத்துக்கள்‌ யாவும்‌ ஒரே காரியத்தை 
கூறுகின்றன: இயேசு மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தார்‌. எல்லா நான்கு 
சுவிசேஷங்களும்‌ இயேசு உயிர்த்தெழுந்தார்‌ என்று கூறுகின்றன. நடபடிகள்‌ 
புத்தகத்தில்‌ பதியப்பட்டுள்ள அப்போஸ்தலா்களின்‌ ஆரம்பகால பிரசங்கம்‌, 





பவுலின்‌ எழுத்துக்களை போல, அதே காரியத்தை உரிமைகோருகின்றன 
(1 கொரிந்தியர்‌ 15; ரோமர்‌ 1:1-5) பவுலின்‌ வாக்கியங்கள்‌ சிறப்பான 
முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்தவைகளாக உள்ளன, ஏனெனில்‌, சுவிசேஷங்கள்‌ 
எழுதப்படுவதற்கு, இருபதிலிருந்து இருபத்தி ஐந்து ஆண்டுகளுக்கு முன்னார்‌ 
எழுதப்பட்டன (பெரும்பாலான மதிப்பீடுகளின்படி) அது கி.பி. 50களின்‌ 
மத்தியில்‌, கிறிஸ்து உயிர்த்தெழாவிட்டால்‌ கிறிஸ்தவ விசுவாசம்‌ வீணாயிருக்கும்‌ 
என பவுல்‌ எழுஇன காலமாயிருந்தது (காணவும்‌ 1 கொரிந்தியர்‌ 15). இன்னும்‌ சற்று 
முன்னதாக, கி.பி. 51-52-ல்‌, 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 4:14ல்‌: “இயேசுவானவர்‌ மரித்து 
பின்பு எழுந்திருந்தாரென்று விசுவாசிக்கிறோமே; அப்படியே இயேசுவுக்குள்‌ 
நித்திரையடைந்தவர்களையும்‌ தேவன்‌ அவரோடே கூடக்‌ கொண்டுவருவார்‌” 





என எழுதினார்‌. சிலர்‌ “உயிர்த்தெழுதல்‌ கதை” நான்கு சுவிசேஷங்களும்‌ 
எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌, ஆரம்பகால சபையில்‌, அதாவது உண்மைசம்பவம்‌ 
நிகழ்ந்ததிலிருந்து நாற்பது அல்லது அதற்கும்‌ கூடுதலான ஆண்டுகளுக்கு 
முன்னரே உருவாகியிருந்ததாக விவாதிக்றொர்கள்‌. இது அப்படிப்பட்ட ஒரு 
கட்டுக்கதை உருவாக்கப்படுவதற்கும்‌ மற்றும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படுவதற்கும்‌ 
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மிகவும்‌ குறுகிய காலமாயிருக்கிறது - ஆனால்‌ பவுல்‌ இயேசுவின்‌ மரணம்‌ மற்றும்‌ 
உயிர்த்தெழுதல்‌ நடந்து இருபது ஆண்டுகள்‌ கழித்தே எழுதினார்‌. எருசலேமில்‌ 
அந்த பஸ்கா - பண்டிகையின்‌ காலத்தில்‌, நடந்த உண்மை நிகழ்வுகளை கண்ட 
சாட்சிகள்‌ இன்னமும்‌ உயிரோடு இருந்திருப்பார்கள்‌; இயேசு உயிர்த்தெழாமல்‌ 
இருந்திருந்தால்‌, அவருடைய மரித்த உடல்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்கு பின்னரும்‌ 
காணப்பட்டிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ அதற்கு எதிராக தர்க்கம்‌ செய்திருப்பார்கள்‌. 
பவுல்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்கு பிந்திய தரிசனங்களை குறித்து கூறும்போது, “அதன்‌ 
பின்பு அவர்‌ ஐந்நூறு பேருக்கு அதிகமான சகோதரருக்கும்‌ ஒரே வேளையில்‌ 
குரிசனமானார்‌; அவர்களில்‌ அநேகர்‌ இந்நாள்‌ வரைக்கும்‌ இருக்கிறார்கள்‌, சிலர்‌ 
மாத்திரம்‌ நித்திரையடைந்தார்கள்‌” என்று எழுதினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 15:௦. 
“கண்கண்ட சாட்சிகள்‌ இன்னமும்‌ இருக்கிறார்கள்‌; நீங்கள்‌ அவர்களிடத்தில்‌ 
போய்‌ கேட்டுப்‌ பாருங்கள்‌!” என்று பவுல்‌ கூறுவது போல இருக்கிறது, பவுல்‌ 
தான்‌ எழுதினது உண்மையானது அல்ல என்பதை அறிந்திருந்தால்‌, இது ஒரு 
மிகவும்‌ துணிச்சலான உரிமை கோருதலாக இருந்திருக்கும்‌. 

எல்லா பழமையான மூலங்களும்‌ இயேசு மரித்தோரிலிருந்து 
உயிர்த்தெழுந்தார்‌ என்று கூறுகின்றன. அவர்‌ உயிர்த்தெழவில்லை என எதுவும்‌ 
கூறுவதில்லை. உயிர்த்தெழுதல்‌ - இல்லாத கிறிஸ்தவத்தை உடையதாகயிருப்பது 
ஏற்புடையதாயிருந்திருந்தால்‌, ஒன்று அல்லது அதற்கு மேற்பட்ட புதிய 
ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்கள்‌ அதை பிரதிபலித்திருப்பார்கள்‌?” 





இயேசுவின்‌ அடக்கம்‌ 

இயேசு சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட பின்பு, அடக்கம்‌ செய்யப்பட்டார்‌ 
என்ற உண்மை நமக்கு முக்கியமானதாக தோன்றாதிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அது 
புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்களுக்கு முக்கியமானதாக இருந்தது. எல்லா நான்கு 
சுவிசேஷங்களும்‌ இயேசுவின்‌ அடக்கத்தை குறிப்பிடுகின்றன (மத்தேயு 27:57- 
61; மாற்கு 15:42-47; லூக்கா 23:50-56; யோவான்‌ 19:38-42). இந்த பதிவுகள்‌ 
யாவும்‌ பழமையான மூலங்களிலிருந்து அவைகளைப்‌ பற்றி நாம்‌ தீர்மானிக்கிற 
வகையில்‌, யூத அடக்க முறைகளுக்கு ஒத்திருக்கின்றன. உடல்கள்‌ சாதாரணமாக, 
தண்ணீரால்‌ கழுவப்பட்டு, வாசனை திரவியங்கள்‌ பூசப்பட்டு (மரியாதையின்‌ 
அதே அளவுக்கு துர்வாடையை கட்டுப்படுத்துவதற்கு) மற்றும்‌ பிரேத 
சிலைகளினால்‌ சுற்றப்பட்டு, அடக்கத்திற்கு ஆயுத்தம்‌ செய்யப்பட்டன. மாற்கு 
16:1 மற்றும்‌ லூக்கா 24:1 ஆகியவை ஞாயிற்றுகிழமை காலை கல்லறைக்கு சென்ற 
பெண்கள்‌, இயேசுவின்‌ உடலுக்கு வாசனை திரவியங்கள்‌ இட சென்றார்கள்‌ 
என கூறுகின்றன. ஓய்வுநாள்‌ நெருங்கி வந்து கொண்டிருந்தபடியால்‌, இயேசு 
அவசரமாக அடக்கம்‌ செய்யப்பட்டார்‌ என்பதை நினைவில்‌ வையுங்கள்‌, 
ஆகவே “முறையான” அடக்கத்திற்கு அங்கே நேரம்‌ இருக்க வில்லை 
(யோவான்‌ 19:41, 42). குகைகளில்‌ குடையப்பட்ட கல்லறைகள்‌ அடக்கம்‌ 
செய்யும்‌ இடங்களாக பயன்படுத்தப்பட்டன, அப்படிப்பட்ட கல்லறைகள்‌ 
பாலஸ்தீனத்தில்‌ இயேசுவின்‌ காலம்‌ முதல்‌ இன்று வரை இருக்கின்றன. 
சுவிசேஷங்கள்‌ இயேசுவின்‌ அடக்கத்தை கூறுவதில்‌ ஒன்றுக்கொன்று இணையாக 
இருக்கின்றன, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ கூறுபவைகள்‌ நமக்கு தெரிந்த பிற மூலங்களில்‌ 
இருந்து நாம்‌ அறிந்தவைகளோடு ஒத்துப்போகின்றன. 

சுவிசேஷங்கள்‌ எந்த அளவுக்கு தகவல்களை தருகின்னவோ அதே 


96 


அளவுக்கு பிற மூலங்களின்‌ தகவல்களை உடையவர்களாக இருக்கிறோம்‌ 
என்ற உண்மை, இந்த எழுத்தாளர்களுக்கு இயேசுவானவரின்‌ சம்பவத்தின்‌ 
இந்த பகுதி முக்கியமானதாக இருந்திருக்கிறது என்பதை காண்பிக்கிறது. பவுல்‌, 
இயேசுவானவர்‌ “அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டார்‌” என்ற சத்தியத்தை தாம்‌ 
பிரசங்கித்த சுவிசேஷ செய்தியில்‌ “பிரதானமானது” என பட்டியலிட்டுள்ளார்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 15:4). இயேசுவின்‌ அடக்கம்‌ ஏன்‌ அவ்வளவு முக்கியமானதாக 
இருக்கிறது மற்றும்‌ அது எந்த விதத்தில்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்கு ஆதாரமாக 
இருக்கிறது? 

இதின்‌ முக்கியத்துவம்‌ காண்பதற்கு கடினமானது அல்ல. இயேசுவின்‌ 
அடக்கம்‌, அவருடைய மரணத்தை நம்பத்தகுந்ததாக்குறெது மற்றும்‌ அவருடைய 
உயிர்த்தெழுதலுக்கு அவசியமான முன்‌ செயலாக அமை௫றது. இயேசு சரீரத்தில்‌ 
மரித்திருந்தார்‌ என்பது புதிய ஏற்பாடு அவருடைய “உயிர்த்தெழுதல்‌” பற்றி 
கூறுவதை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள உதவி செய்கிறது. வேறு வார்த்தைகளில்‌ 
கூறுவதென்றால்‌, அடிக்கடி சொல்லப்படுவது போல, அது ஒரு சாதாரண 
“அவிக்குரிய” உயிர்த்தெழுதல்‌ (அதின்‌ பொருள்‌ என்னவாயிருப்பினும்‌) 
மட்டுமல்ல, அவருடைய முந்தைய மரித்த உடலில்‌ உயிர்த்தெழுதலுமாய்‌ 
இருக்கறது. பண்டைய எழுத்தாளர்கள்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ தொடர்பாக 
எழுப்பப்பட்ட ஆட்சேபனைகளுக்கு முன்‌ கூட்டியே பதிலளிக்க முயற்சித்தது 
போன்று இருக்கிறது: அவர்‌ உண்மையில்‌ மரிக்கவில்லை, மயக்கமடைந்து 
மட்டும்‌ போயிருந்தார்‌ மற்றும்‌ பின்னர்‌ கல்லறையில்‌ விழித்தெழுந்தார்‌ - அல்லது 
அவர்‌ அவருடைய பின்பற்றாளர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ “மீண்டும்‌ உயிரோடு 
வந்தார்‌” ஆனால்‌ சரீரபிரகாரமாக “உயிர்த்தெழுவில்லை. ” சுவிசேஷங்கள்‌ இயேசு 
முழுமையாக, சரீரபிரகாரமாக மரித்தார்‌ என்பதை நாம்‌ அறிந்து கொள்ள 
விரும்புகிறது. அங்கே ஒரு மருத்துவர்‌ இருந்திருப்பாரேயானால்‌, நவீன மருத்துவ 
ஆய்வுக்குறிய எல்லா கருவிகளுடனும்‌, அவர்‌ இயேசு மரித்திருந்தார்‌ என்பதை 
அதிகாரப்பூர்வமாக அறிவித்திருந்திருப்பார்‌; அவர்‌ நாடித்துடிப்பை கண்டு 
பிடித்திருக்க மாட்டார்‌, மூளை நரம்பில்‌ இயக்கம்‌ இல்லை, சுவாசித்தலும்‌ 
இல்லை. இயேசு மரித்திருந்தபடி யால்‌, அவர்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டிருந்தார்‌. 
இது அவர்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்கான வாய்ப்பை உருவாக்குகிறது. 

இயேசு அடக்கப்பண்ணப்பட்டிருந்ததால்‌, அவருடைய சரீரத்திற்கு 
ஏதாவது சம்பவிக்க வேண்டியிருந்தது. இறந்த உடல்‌ அந்த கல்லறையிலேயே 
இருந்திருந்தால்‌, அதை வெளியே கொண்டு வந்து காண்பிப்டது யூத அதிகாரிகள்‌ 
- அல்லது - பிலாத்து ஆகியோருக்கு எவ்வளவு சுலபமானதாக இருந்திருக்கும்‌! 
இந்த விதத்தில்‌, அவர்கள்‌ புதிய கிறிஸ்தவ இயக்கம்‌ உருவாவதற்கு முன்பே 
அதை அழித்துப்‌ போட்டிருக்கக்‌ கூடும்‌! ஆச்சரியப்படும்‌ விதத்தில்‌, அவர்கள்‌ 
அதை செய்யவில்லை - அவர்களால்‌ அதை செய்ய இயலவில்லை. 














காலியான கல்லறை 

இயேசுவின்‌ சிநேகிதர்‌ மற்றும்‌ எதிரிகள்‌ ஆகிய இருவரும்‌ ஒன்று போல 
கல்லறை காலியாக இருந்தது என்பதை அங்கீகரிக்கிறார்கள்‌. பெண்கள்‌ 
ஞாயிறு காலை கல்லறையிடம்‌ சென்ற போது, அவர்கள்‌ அது காலியாயிருந்ததை 
கண்டுபிடித்தார்கள்‌. இது ஏதோ ஒரு விதத்தில்‌ விளக்கப்பட வேண்டும்‌. அவர்கள்‌ 
தவறாக இதுவரை பயன்படுத்தப்படாத ஒரு கல்லறைக்கு சென்றார்களா? 
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அப்படி நடக்கவில்லை, மாற்கு 15:47 இயேசுவின்‌ அடக்கம்‌ தொடர்பாக: 
“அவரை வைத்த இடத்தை மகதலேனா மரியாளும்‌ யோசேயின்‌ தாயாகிய 
மரியாளும்‌ பார்த்தார்கள்‌” என்று கூடுதல்‌ தகவல்‌ தருகிறது. லூக்கா 23:55, 
கலிலேயாவிலிருந்து “அவருடனே கூடவந்திருந்த ஸ்திரீகளும்‌ பின்‌ சென்று 
கல்லறையையும்‌ அவருடைய சரீரம்‌ வைக்கப்பட்ட விதத்தையும்‌ பார்த்து, 
....” என்று கூறுகிறது. மாற்கு மற்றும்‌ லூக்கா ஆகிய இருவரும்‌ ஸ்திரீகள்‌ அதி 
காலை மங்கலில்‌ பாதை தவறி, ஒரு தவறான கல்லறைக்கு சென்றார்கள்‌ என்ற 
யூதத்திற்கு முற்றுப்புள்ளி வைக்கிறார்கள்‌. 

இயேசுவின்‌ கல்லறை காலியாக இருந்ததற்கு ஏதாவது ஒரு விளக்கம்‌ 
அளிக்கப்பட வேண்டும்‌. அப்படிச்‌ செய்வது தார்க்கரீதியாக சரியாக இருக்கும்‌ 
அல்லவா? அதிகாரிகள்‌ ஆர்லிங்டன்‌ தேசிய கல்லறையிலுள்ள ஜான்‌ எப்‌. 
கென்னடி அவர்களின்‌ கல்லறை உண்மையில்‌ காலியாயிருக்கக்‌ கண்டால்‌, 
அவருடைய சரீரம்‌ எங்கே இருக்கிறது என்பது பற்றிய விசாரணைகள்‌ 
இருக்காது என்று நீங்கள்‌ யூகிக்கிறீர்களா? அதற்கு என்ன நடந்தது என்பதை 
விளக்குவதற்கு எல்லா சாத்தியக்கூறுகளும்‌ ஆராயப்படும்‌, அது எங்கோ ஒரு 
இடத்தில்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இயேசுவின்‌ சரீரத்தைப்‌ பற்றிய விஷயத்திலும்‌ 
இது வேறுபடுவதில்லை. அது கல்லறையில்‌ இருக்கவில்லையானால்‌, பின்னா்‌ 
அது எங்கே இருந்தது? 

உயிர்த்தெழுதல்‌ என்ற கருத்தை எதிர்ப்பதில்‌, சிலர்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
உயிர்த்தெழுதல்‌ தொடர்பான பிரசங்கத்தில்‌ கல்லறை காலியாக இருந்ததை 
வலியுறுத்தவில்லை என்று சுட்டிக்காட்டுகின்றனர்‌. இது பண்டைய கால 
உண்மைக்குப்பதிலாக நவீன கண்டுபிடிப்பாக இருக்கிறது என்று அவர்கள்‌ 
அர்த்தம்‌ கொள்கிறார்கள்‌. ஆகவே இது ஒரு சரியான வாதம்‌ அல்ல. இருப்பினும்‌, 
பேதுருவின்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ பிரசங்கத்தை பரிசீலியுங்கள்‌ (நடபடிகள்‌ 
2:22-36) பேதுரு சங்கீதம்‌ 16ஐ அடிப்படையாக கொண்டு தேவனுடைய 
“பரிசுத்தவான்‌” அழிவை காணமாட்டார்‌ அல்லது அவருடைய சரீரம்‌ அழியாது 
என்று அறிவித்தபோது, “சகோதரரே, கோத்திரத்‌ தலைவனாகிய தாவீதைக்‌ 
குறித்து நான்‌ உங்களுடனே தைரியமாய்‌ பேசுவதற்கு இடங்கொடுங்கள்‌, அவன்‌ 
மரணம்‌ அடைந்து அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டான்‌; அவனுடைய கல்லறை இந்நாள்‌ 
வரைக்கும்‌ நம்மிடத்திலிருக்கிறது” என்று கூற தயங்கவில்லை (நடபடிகள்‌ 
2:29). பேதுரு, இயேசுவின்‌ காலியான கல்லறையைக்‌ குறித்து குறிப்பாக 
குறிப்பிடாத நிலையில்‌, அதின்‌ விளைவு மிகவும்‌ தெளிவாகவுள்ளது: இயேசுவின்‌ 
கல்லறை காலியாகவுள்ளது; தாவீதின்‌ கல்லறை அப்படி இல்லை. அல்லாமலும்‌, 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ உயிர்த்தெழுந்த கிறிஸ்துவுக்கு காட்சிகளாயிருக்கறொர்கள்‌. 
இயல்பாக, சாட்சியங்களின்‌ வரிசையில்‌ காலியான கல்லறை இரண்டாவதாக 
வரும்‌. 

கல்லறை காலியாயிருந்ததின்‌ நிஜத்தன்மை மற்றும்‌ அதின்‌ முக்கியத்துவத்தை 
நிராகரிக்க கவர்ச்சிகரமானது முதல்‌ கோமாளித்தனமானது வரை பல முயற்சிகள்‌ 
எடுக்கப்பட்டன, ஆனால்‌ இவைகளில்‌ எதுவுமே, குறைகூறும்‌ ஆராய்சியாளர்கள்‌ 
உட்பட, பெரிய அளவில்‌ பின்பற்றுபவர்களை ஒருபோதும்‌ வென்றிருந்ததில்லை. 
இயேசு உயிர்த்தெழுந்து விட்டார்‌ என்ற ஒரு இட்டுக்கட்டப்பட்ட கதையை 
தவிர்ப்பதற்கு இயேசுவின்‌ விரோதிகள்‌ அவருடைய சரீரத்தை திருடினார்கள்‌ 
என்ற உரிமை கோரல்‌ அறிவுக்கு பொருத்தமானதாக இல்லை: அவர்களுடைய 
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கடைசி ஆசை அந்தக்‌ கல்லறை சரீரம்‌ இல்லாத ஒன்றாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதாக இருந்திருக்கும்‌. இயேசு உயிர்த்தெழுந்து விட்டார்‌ என்பது போல 
காண்பிப்பதற்கு, அவருடைய சொந்த சீஷர்களே அவருடைய சரீரத்தை 
இருடினார்கள்‌ என்ற ஒரு கருத்து, சம அளவில்‌ பொருந்தாததாகவுள்ளது, 
ஏனெனில்‌, அவர்கள்‌ அவர்களுடைய அந்த உரிமை கோரலுக்காகவே இறுதியில்‌ 
மரித்தனர்‌. “மயக்க - கொள்கை” போன்றவைகள்‌ (அதாவது இயேசு உண்மையில்‌ 
மரித்திருக்கவில்லை, மற்றும்‌ கல்லறையின்‌ குளிர்ச்சியில்‌ அவர்‌ உயிர்ப்படைந்தார்‌, 
பின்பு தாமாகவே வெளியே வந்தார்‌) எவருடைய கவனத்யைம்‌ பெறுவதில்லை 
மற்றும்‌ அவைகள்‌ எந்த முக்கியத்துவத்தையும்‌ பெறுவதில்லை. 

சமீபத்தில்‌, இயேசு கருத்தரங்கத்தை சேர்ந்த ஜான்‌ டொமினிக்‌ குரோசன்‌ 
என்பவர்‌, இயேசுவின்‌ உடல்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்படவே இல்லை என்ற 
வித்தியாசமான ஒரு அணுகுமுறையை மேற்கொண்டுள்ளார்‌. முழுக்க 
முழுக்க ஊகத்தில்‌ இயங்கும்‌ குரோசன்‌ இயேசுவின்‌ விரோதிகள்‌ அவருடைய 
உடலுக்கு ஒரு கண்ணியமான அடக்கத்தை கொடுத்திருக்க மாட்டார்கள்‌, 
மற்றும்‌ அவருடைய சிநேககிதூா்களும்‌ அப்படி செய்ய அனுமதிக்கப்பட்டிருக்க 
மாட்டார்கள்‌, அவருடைய சரீரம்‌ அவருக்கு தண்டனை நிறைவேற்றியவர்களால்‌ 
ஒரு காலியான கல்லரையில்‌ தூக்கி வீசப்பட்டது மற்றும்‌ பின்னர்‌ அது நாய்களால்‌ 
உண்ணப்பட்டது என்று கூறுகிறான்‌.” அரிமத்தியா ஊரானாயெ யோசேப்பு, 
சனகரின்‌ சங்கத்தின்‌ ஒரு கனம்‌ பொருந்திய உறுப்பினர்‌, அவர்‌ பிலாத்துவிடம்‌ 
இயேசுவின்‌ உடலை கேட்டுப்‌ பெற்று அடக்கம்‌ செய்தார்‌ என சுவிசேஷ பதிவுகள்‌ 
உரிமை கோருகின்றன. ஆனால்‌ குரோசன்‌ (எந்த வித வரலாற்று ஆதாரமும்‌ 
இல்லாமல்‌) அது அப்படி நடக்கவில்லை என கூறுகிறார்‌. அவர்‌, “அவர்களுக்கு 
அதிகாரம்‌ இருந்திருந்தால்‌, அவர்கள்‌ அவருடைய சிநேகிதராக இருக்க 
வில்லை; அவர்கள்‌ அவருடைய சிநேகுிதராக இருந்திருந்தால்‌, அவர்களுக்கு 
அதிகாரம்‌ இருக்கவில்லை” என கூறினார்‌.” மூலங்களிலிருந்து ஆதரவான 
ஆதாரங்கள்‌ இல்லாமல்‌ உரிமைகோருவது ஒரு நல்ல வரலாற்று ஆய்வுமுறை 
அல்ல. இயேசுவின்‌ உடல்‌ ஒருபோதும்‌ அடக்கம்‌ செய்யப்பட வில்லை என்ற 
அவருடைய கூற்று அதின்‌ நிலையிலேயே பார்க்கப்பட வேண்டும்‌: கல்லறை 
காலியாயிருப்பதற்கான காரணத்தை விளக்க வேண்டியதை தவிர்ப்பதற்கு 











எடுத்துக்‌ கொண்ட ஒரு பரிதாப முயற்சி. 


உயிர்த்தெழுதல்‌ அறிக்கைகள்‌ 

உயிர்த்தெழுதல்‌ எவ்விதமாக அறிவிக்கப்பட்டிருக்கிறது என்பது 
இன்னொரு பரிசீலனையாக இருக்கிறது. உயிர்த்தெழுதலுக்கெதிரான 
வழக்கமான நுணுக்கமான தர்க்கங்களில்‌ ஒன்று, அது புதிய மதத்திற்கு 
நம்பகத்தன்மை கொடுப்பதற்கான ஆரம்பகால சபையின்‌ (சிலர்‌ பவுல்‌ அதை 
கண்டுபிடித்தார்‌ என கூறுகிறார்கள்‌) கண்டுபிடிப்பு என்பதாகும்‌. அதின்‌ கருத்து 
என்னவெனில்‌, இயேசு தம்மை மேசியாவாக அல்லது தேவனுடைய குமாரனாக 
உரிமை கோரவில்லை, அல்லது அவர்‌ அற்புதங்களை செய்யவோ அல்லது 
மரித்ததிலிருந்து உயிரோடு எழும்பவோ இல்லை என்பதாகும்‌. சாராம்சத்தில்‌, 
சுவிசேஷங்களின்‌ எழுத்தாளர்கள்‌, இயேசு உயிர்த்தெழுந்தார்‌ மற்றும்‌ இன்னமும்‌ 
உயிரோடிருக்கிறார்‌ என்ற ஒரு கதையை (அல்லது ஓவ்வொரு விரிவான 
துகவலிலும்‌ ஓத்துப்‌ போகாததால்‌, நான்கு தனிப்பட்டவைகள்‌) உருவாக்கினார்கள்‌ 
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என்பது தூர்க்கமாக இருக்கிறது. இவைகள்‌ ஒரு திறனாய்வாளருக்கு ஆரம்பத்தில்‌ 
சரியாக தோன்றலாம்‌. ஆனால்‌ அப்படிப்பட்ட யோசனையில்‌, மோசமான 
குறைகள்‌ இருக்கின்றன. 

மத்தேயு, மாற்கு, லூக்கா மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியோர்‌ உயிர்த்தெழுதலின்‌ 
கதையை கண்டு பிடித்திருப்பார்களானால்‌, அவர்கள்‌ ஏன்‌ அந்த சம்பவத்தை 
உண்மையில்‌ பஅசரத்தவாசணனில்‌ எவரையும்‌ பதிவு செய்ய வில்லை? நான்கு 
சுவிசேஷபதிவுகளும்‌ இயேசு மரித்தார்‌ மற்றும்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டார்‌, 
ஆனால்‌ ஸ்திரீகள்‌ கல்லறை காலியாக இருப்பதை ஞாயிற்றுக்கிழமை 
கண்டுபிடித்தார்கள்‌ என கூறுகின்றன. இயேசு கல்லறையிலிருந்து வெளியே 
வந்ததற்கான சாட்சிகள்‌ இருக்கவில்லை - காலியான கல்லறை மற்றும்‌ பின்பு 
உயிர்த்தெழுந்த கிறிஸ்து மட்டுமே இருந்தார்‌. (மத்தேயு 28:11 கல்லறையை காவல்‌ 
காத்த சேவகர்‌ இயேசு வெளியே வந்ததை பார்த்தார்கள்‌ என்று ஆலோசிக்றெது, 
ஆனால்‌ “நடந்த யாவற்றையும்‌” என்பதில்‌ இதுவும்‌ உள்‌ அடங்கியிருந்ததா என்பது 
தெளிவாக இல்லை.) இப்போது, இது ஒரு கட்டுக்‌ கதையை கண்டுபிடிக்கும்‌ 
விநோதமான மற்றும்‌ நம்பவைக்க முடியாத வழியாக இருக்கிறது. இந்த கதை 
இயற்றப்பட்டிருக்குமானால்‌, நிச்சயமாக நான்கு சுவிசேஷகர்களும்‌ (சுவிசேஷ 
எழுத்தாளர்கள்‌ அடிக்கடி அழைக்கப்படுநெபடி) நம்பத்தகுந்த சாட்சிகளை 
கொடுத்திருப்பார்கள்‌. யூதரின்‌ பிரதான ஆசாரியர்‌ அல்லது பிலாத்து கூட இயேசு 
மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்திருந்தார்‌ என்பதை சரிபார்ப்பதற்கு அங்கே 
இருந்திருப்பார்‌. இந்த நான்கு எழுத்தாளர்களும்‌ சாட்சிகளின்‌ பட்டியலை 
நீட்டிச்‌ செல்வதற்கு முயற்சி செய்யாமலிருந்தது, அவர்கள்‌ உண்மையுள்ளவர்கள்‌ 
என்பதற்கு சான்றாயிருக்கிறது. பிற சொற்களில்‌ கூறுவதானால்‌, அவர்கள்‌ 
உண்மையில்‌ அறிந்திருந்ததை விட, கூடுதலாக சொல்வதற்கு அவர்கள்‌ முயற்சிக்க 
வில்லை. 

நாம்‌ பரிசீலிக்க வேண்டிய வேறு ஒரு கருத்தும்‌ இங்குள்ளது: காலியான 
கல்லறை மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுந்த கிறிஸ்துவை முதலில்‌ பார்த்தவர்கள்‌ 
பெண்களாக இருந்தார்கள்‌. இது நமது நாட்களில்‌ திடுக்கிடச்‌ செய்வதாக 
இல்லை; ஆனால்‌ முதல்‌ நூற்றாண்டு யூத சமயத்தில்‌ அது சாட்சிகளே 
இல்லாதிருந்தது போல இருந்திருக்கும்‌. பெண்கள்‌ நீதி மன்றத்தில்‌ சாட்சி 
கொடுக்கவில்லை மற்றும்‌ அவர்கள்‌ பொதுவாக நம்ப இயலாத சாட்சிகளாக 
கருதப்பட்டனர்‌. புதிய ஏற்பாடு இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலை குறிப்பிடும்‌ 
போது, இதை பிரதிபலிக்கிறது. பெண்கள்‌ தாங்கள்‌ கண்டதை சீஷர்களிடத்தில்‌ 
சென்று கூறியபோது, “இவர்களுடைய வார்த்தைகள்‌ அவர்களுக்கு வீண்‌ 
பேச்சாக தோன்றியதினால்‌, அவர்கள்‌ இவர்களை நம்பவில்லை?” என 
லூக்கா தெளிவாக கூறுகிறார்‌ லூக்கா 24:11). மேலும்‌, இயேசுவின்‌ ஆண்‌ 
பின்பற்றாளர்களும்‌ நம்புவதில்‌ மந்தமாயிருந்தார்கள்‌ என சுவிசேஷங்கள்‌ 
மறைமுகமாக கூறுகின்றன. மத்தேயு 28:17, சீஷர்கள்‌ இயேசுவை அவர்‌ 
குறிப்பிட்ட கலிலேயா மலையின்‌ மேல்‌ சந்தித்த போது, “அவர்கள்‌ பணிந்து 
கொண்டார்கள்‌; சிலரோ சந்தேகப்பட்டார்கள்‌” என கூறுகிறது. தோமா, 
இயேசு உயிர்தெழுந்திருந்தார்‌ மற்றும்‌ மற்ற சீஷர்களுக்கு தரிசனமாயிருந்தார்‌ 
என்பதை கேள்விப்பட்டபோது, அவருடைய கைகளில்‌ ஆணிகளினாலுண்டான 
காயத்தை நான்‌ கண்டு, அந்த காயத்திலே என்‌ விரலையிட்டு, “என்‌ கையை 
அவருடைய விலாவிலே போட்டாலொழிய விசுவாசிக்கமாட்டேன்‌” என்று 














100 


கூறினான்‌ (யோவான்‌ 20:25). இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலை குறித்து விரும்பும்‌ 
எழுத்தாளர்கள்‌, இயேசுவுக்கு மிகவும்‌ நெருக்கமாயிருந்தவார்கள்‌ கூட, அவரை 
முதலாவது விசுவாசிக்கவில்லை என கூறுவது எவ்வளவு விந்தையாக இருக்றெது! 
உயிர்த்தெழுந்த கிறிஸ்துவை முதலாவது கண்ட சாட்சிகள்‌ கூட சாட்சிகளாக 
இருக்கத்‌ தகுதிப்படுத்தப்பட வில்லை என்பது என்ன ஒரு விநோதமாக இருக்கிறது. 
அது நம்பவைக்கக்‌ கூடிய கதை சொல்லுதலாக இல்லை! மத்தேயு, மாற்கு, லூக்கா 
மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியோர்‌ அவர்களுக்கு தெரிந்திருந்தாலொழிய - அல்லது 
குறைந்தபட்சம்‌ அவைகள்‌ உண்மையானவைகள்‌ என - நம்பியிருந்தாலொழிய, 





இப்படிப்பட்ட தர்மசங்கடத்தை ஏற்படுத்தும்‌ விபரங்களை சேர்ப்பதை 
தவிர்த்திருப்பார்கள்‌ என்று ஒருவர்‌ எண்ணக்கூடும்‌. 


உயிர்த்தெழுதலுக்கு பிந்திய தரிசனங்கள்‌ 

ஐந்தாவதாக, உயிர்த்தெழுதலுக்கு பிந்திய தரிசனங்கள்‌ நமக்கு 
கூறப்படுகின்றன. பவுல்‌, “பிரதானமானவைகளை” கொரிந்து சபைக்கு கூறிய 
போது, அவர்‌ இயேசுவின்‌ மரணம்‌, அடக்கம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதலுடன்‌, 
அவர்‌ உயிர்த்தெழுந்த பின்னர்‌ தம்முடைய சீஷர்களுக்கு பலமுறை 
குரிசனமானார்‌ என்பதையும்‌ இணைத்து கூறினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 15:5-8; 
மேலும்‌ நடபடிகள்‌ 1:3, நாற்பது நாளளவும்‌ தரிசனமானார்‌ என கூறுவதை 
கவனியுங்கள்‌). இந்த தரிசனங்கள்‌ பதினொரு சீஷர்களுக்கு மட்டுமல்ல, 
ஆனால்‌ “அவர்‌ ஐந்நூறு பேருக்கு அதிகமான சகோதரருக்கு ஒரே வேளையில்‌ 
குரிசனமானார்‌” (1 கொரிந்தியர்‌ 15:6), யாக்கோபு (அனேகமாக இயேசுவின்‌ 
சொந்த சகோதரர்‌) மற்றும்‌ இறுதியாக பவுலுக்கும்‌ தரிசனமானார்‌. சில, 
ஆனால்‌ எல்லா தரிசனங்களும்‌ அல்ல, நான்கு சுவிசேஷங்களிலும்‌ பதிவு 
செய்யப்படவில்லை. மற்றவைகள்‌ பவுல்‌ மனமாறி குணப்பட்டது மற்றும்‌ 
அவர்‌ அப்போஸ்தலராகும்படி அழைக்கப்பட்டது, நடபடிகள்‌ 9; 22; 26 ஆகிய 
அதிகாரங்களிலும்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளன. 

இயேசுவின்‌ சொந்த பின்பற்றாளர்கள்‌ விசுவாசிப்பதில்‌ 
காமதமாயிருந்தார்கள்‌. உயிர்த்தெழுதலுக்கு பிந்திய தரிசனங்கள்‌, இயேசுவின்‌ 
சொந்த அப்போஸ்தலர்களை இயேசு தாம்‌ உண்மையில்‌ மரித்தோரிலிருந்து 
உயிர்த்தெழுந்தார்‌ என்று நம்ப செய்வதற்கு அவசியமாயிருந்தது மற்றும்‌ 
உயிர்த்தெழுதலுக்கான கண்கண்ட சாட்சிகளாக அவர்களை தகுதஇிப்படுத்தவும்‌ 
அவசியமாயிருந்தது. பின்நாளில்‌ இது அவர்களுடைய பிரதான பணியாக 
இருந்தது. பல்வேறு வகை மக்களுக்கு, பல முறை நிகழ்ந்த தரிசனங்கள்‌ என்ற 
உண்மை மற்றும்‌ பவுல்‌ நடைமுறையில்‌ சில சாட்சிகளிடம்‌ விசாரித்தறிந்தார்‌ 
என்ற உண்மை ஆகெவை அவைகளின்‌ வரலாற்று ரீதியான தன்மையை 
உணர்த்துகிறது. 


மனமாறி குணப்படுதல்கள்‌ 
இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்கு ஆதாரமாக சவுல்‌ மற்றும்‌ யாக்கோபு 
ஆகியோரின்‌ மனமாறி குணப்பட்ட சம்பவங்களும்‌ சேர்க்கப்படுகின்றன. 





பின்நாளில்‌ அப்போஸ்தலர்‌ பவுல்‌ என்று அறியப்பட்ட தர்சுபட்டணத்தானாயெ 
சவுலை விட, இயேசுவின்‌ தெய்வீக அடையாளம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதலை 
குறித்து சந்தேகப்பட்டவர்‌ ஒருவருமில்லை. அவர்‌ கிறிஸ்தவ இயக்கத்தை 
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துன்பப்படுத்துறெவராக இருந்தார்‌ (காணவும்‌ நடபடிகள்‌ 9; 22; 26; கலாத்தியர்‌ 
1:13, 14; 1 தீமோத்தேயு 1:12-15). நடபடிகள்‌ புத்தகம்‌ இவரை கிறிஸ்தவத்தின்‌ 
பிரதான எதிரியாக காண்பிக்கிறது மற்றும்‌ அவர்‌ மனமாறி குணப்பட்ட பின்‌, சபை 
ஒரு சமாதானகாலத்தை அனுபவித்ததாக காண்பிக்றெது (9:31). அதே போல்‌, 
இயேசு “யாக்கோபிற்கு” தரிசனமானதாக பவுல்‌ கூறுகிறார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 15:7). 
இதற்கு முன்‌, “பன்னிருவருக்கும்‌” அவர்‌ தரிசனமானதாக கூறுவது (வசனம்‌ 5) 


[1] 


மற்றும்‌ “அப்போஸ்தலரெல்லாருக்கும்‌” தரிசனமானார்‌ என்று கூறுவதிலிருந்து 





(வசனம்‌ 7) யாக்கோபு என்பவர்‌ ஒரு அப்போஸ்தலனாக இருக்கவில்லை 
என்பதை காண்பிக்கிறது. இந்த யாக்கோபு யாராக இருக்கக்‌ கூடும்‌ மற்றும்‌ பவுல்‌ 
ஏன்‌ இந்த தரிசனத்தை மிகவும்‌ முக்கியமானதாக கருதுகிறார்‌? 

இவர்‌ இயேசுவின்‌ சகோதரராயிருந்தார்‌ என்பது தான்‌ மிகவும்‌ 
சாத்தியமான விளக்கமாக இருக்கிறது, இவர்‌ ஆரம்பகால சபையின்‌ ஒரு 
குலைமை பொருப்பாளராக மாறினார்‌ மற்றும்‌ யாக்கோபு நிருபத்தையும்‌ 
எழுதினார்‌. பவுலைப்‌ போல, யாக்கோபு இந்த தரிசனத்தின்‌ விளைவாக 
ஒரு விசுவாசியாக மாறினார்‌. மாற்கு 3:21, ஒரு சந்தர்ப்பத்தில்‌ அவருடைய 
குடும்பத்தார்‌, “அவர்‌ மதிமயங்கியிருக்றொர்‌” என்று சொல்லி அவரை 
“பிடித்துக்‌ கொள்ளும்படி வந்தார்கள்‌” என்று கூறுகிறது. வேறு வார்த்தைகளில்‌ 





கூறுவதானால்‌, இயேசுவின்‌ சொந்த ஊர்‌ மக்கள்‌ அவருடைய வார்த்தைகள்‌ 
மற்றும்‌ செயல்கள்‌ புத்தி சுவானமற்றவைகளாக இருந்தன என்று நினைத்தார்கள்‌ 
மற்றும்‌ அவருடைய குடும்பத்தார்‌ அவரை பிடித்துக்‌ கொள்ளும்படி வந்தார்கள்‌. 
கூட்டத்தார்‌ இயேசுவை நோக்கி, “உம்முடைய தாயும்‌ உம்முடைய சகோதரரும்‌ 
உம்மை பார்க்கும்படி வெளியே நிற்கிறார்கள்‌” என்று அறிவித்தபோது, 
அவர்‌ பிரதியுத்தரமாக, தேவனுடைய சித்தத்தின்படி செய்கிறவன்‌ 
எவனோ அவனே எனக்குச்‌ சகோதரனும்‌, எனக்குச்‌ சகோதரியும்‌, எனக்கு 


(1 


தாயுமாய்‌ இருக்கிறான்‌” என்று ஏன்‌ சொன்னார்‌ என்பதை இது சந்தேகமின்றி 
விளக்குகிறது (மாற்கு 3:31-35). யோவான்‌ 7:5, “அவருடைய சகோதரரும்‌ 
அவரை விசுவாசிக்கவில்லை” என்று கூறுகிறது; இருப்பினும்‌ நடபடிகள்‌ 1:14, 
இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ மற்றும்‌ பரிமேறி சென்றதை தொடர்ந்து எஞ்சிய 
பதினொரு அப்போஸ்தலர்கள்‌, “அங்கே இவர்களெல்லாரும்‌, ஸ்திர்களோடும்‌ 
இயேசுவின்‌ தாயாகிய மரியாளோடும்‌, ஏவருடைய சகோதர CN ii Lட 
(வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது) ஒருமனப்பட்டு, ஜெபத்திலும்‌ வேண்டுதலிலும்‌ 
குரித்திருந்தார்கள்‌”” என்று கூறுகிறது. சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ 
மற்றும்‌ நடபடிகள்‌ அதிகாரம்‌ 1 ஆகிய இவற்றிற்கு இடைப்பட்ட ஏதோ 
ஒரு காலகட்டத்தில்‌ யாக்கோபு விசுவாசியாகியிருந்தார்‌. பவுலைப்‌ போல 





உயிர்த்தெழுதலுக்குப்பின்‌ நடந்த தரிசனம்‌ ஒன்றினால்‌ யாக்கோபின்‌ விஷயமும்‌ 
கூட நிகழ்ந்திருக்கும்‌ மற்றும்‌ வேறு எந்த விளக்கத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ இந்த 
விளக்கம்‌ திருப்திகரமானதாக இருக்கும்‌, ஏனெனில்‌, ஆரம்பகாலத்தில்‌ இருவரும்‌ 
பிடிவாதமாக நம்ப மறுத்து வந்தார்கள்‌. 


தியாக அர்ப்பணிப்பு விசுவாசம்‌ 

சீஷர்கள்‌ உயிர்த்தெழுதலை அறிவிப்பதற்காக மரிக்கவும்‌ 
மனதாயிருந்தார்கள்‌. ஆரம்பகால கிறிஸ்தவ பாரம்பரியங்களின்படி, இயேசுவின்‌ 
முதல்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ (யோவான்‌ மற்றும்‌ யூதாஸ்‌ நீங்கலாக) எல்லாரும்‌ 
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இயேசு சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டிருந்தார்‌ மற்றும்‌ மரித்தோரிலிருந்து 
உயிர்த்தெழுந்திருந்தார்‌ என சாட்சி கொடுத்ததற்காக இரத்த சாட்சிகளாக 
கொல்லப்பட்டார்கள்‌. மோசடி/புரட்டு என்று அவர்களுக்கு தெரிந்திருந்த ஒரு 
காரியத்திற்காக அவர்கள்‌ எப்படி மரிக்கவும்‌ மனதாயிருந்தார்கள்‌ என்பதை 
விளக்குவது மிகவும்‌ கடினமானதாக இருக்கும்‌. நிச்சயமாக, அவர்களில்‌ 
ஒருவராவது பெலவீனமடைந்து, முழு கதையும்‌ ஒரு மோசடி என்பதை 
வெளிக்காட்டியிருப்பான்‌. அவர்களில்‌ ஒருவராவது அப்படி செய்ததற்கான 
வரலாற்று ஆதாரம்‌ எதுவுமில்லை. 


சபை 

ஆரம்பகால சபையானது, இயேசுவின்‌ மரணத்தை தொடர்ந்து, உடனே 
உருவாகி, விரைவாக பரவியது என்று வரலாற்று அடிப்படைகளை ஒருவரும்‌ 
மறுக்க இயலாது. சபையானது இன்று வரை தொடர்ந்து கொண்டிருக்கிறது. 
இயேசுவின்‌ ஆரம்ப கால சீஷர்கள்‌ அடிக்கடி உபத்திரவம்‌ மற்றும்‌ மரணத்திற்கும்‌ 
கூட உட்படுத்தப்பட்ட இந்த வரலாற்று ரீதியான அதிசய சம்பவத்திற்கான 
காரணம்‌ விளக்கப்பட வேண்டும்‌. பல இயக்கங்கள்‌ உபத்திரவத்தின்‌ கழ்‌ 
தோன்றி வளர்ந்திருக்கின்றன. கிறிஸ்தவத்தை தனித்தன்மையுள்ளதாக 
மாற்றுவது யாதெனில்‌, அது இடீரென காட்சியில்‌ வந்த விதம்‌ மற்றும்‌ அது 
வளர்ந்த வேகம்‌, இயேசு மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்து விட்டார்‌ 
மற்றும்‌ அவரை பின்பற்றுநெவர்களுக்கு அவர்‌ நித்திய ஜீவனை அளிக்கிறார்‌ 
என்ற ஆழமான விசுவாசம்‌ இந்த அற்புத நிகழ்வை விளக்கக்‌ கூடியதாக 
இருக்கிறது. வேறு எதுவும்‌ இதற்கு காரணமாயிருக்கும்‌ என்பதை கற்பனை 
செய்வது கடினமானது. ஜேம்ஸ்‌ டி. ஜி. டண்‌ என்பவர்‌ கிறிஸ்தவ இயக்கம்‌ 
இயேசு தமது முதல்‌ சீஷா்களிடத்தில்‌ ஏற்படுத்திய தாக்கத்திலிருந்து மட்டும்‌ 
போதுமான அளவு விளக்கப்பட முடியும்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ மேல்‌ அவர்‌ 
ஏற்படுத்தின தாக்கத்தின்‌ விளைவே சுவிசேஷங்களாக இருக்கின்றன என்று அவர்‌ 
கூறினார்‌. “கிறிஸ்தவம்‌ வரலாற்று ரீதியானது என்பது, நசரேனாகிய இயேசு 
வரலாற்று ரீதியானவர்‌ என்ற உண்மை மற்றும்‌ அவர்‌ விட்டுச்‌ சென்ற தாக்கம்‌ 
ஆகியவை இல்லாமல்‌ விளக்குவது என்பது இயலாததாக இருக்கிறது.” அந்த 
“தூக்கம்‌” என்பது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ அவருடைய உயிர்த்தெழுதல்‌ தொடர்பான 
பதிவுகளின்‌ விளைவாக இருந்தது. பென்‌ வெகரிங்டன்‌ 111 என்பவர்‌ இந்த 
முடிவை ஆமோதிக்கிறார்‌: 














... சிலுவையில்‌ அறையப்படுதலுக்கு பிறகு, சபையை உருவாக்குவதற்கு 
ஒரு அற்புதம்‌ தேவைப்பட்டது. உண்மையில்‌, இயேசுவின்‌ உள்வட்ட 
சீஷர்களை உருவாக்குவதற்கு தேவைப்பட்டது. நம்முடைய ஆரம்பகால 
மூலங்கள்‌, அவர்களுடைய சொந்த அறிக்கையினால்‌, அவருடைய 
உள்வட்ட ஆண்‌ சீஷர்கள்‌ பெரும்பாலானவர்கள்‌, இயேசுவை 
மறுதலித்தார்கள்‌, விட்டுவிலகினார்கள்‌ அல்லது காட்டிக்கொடுத்தார்கள்‌ 
என்பதில்‌ தெளிவாய்‌ உள்ளனர்‌, ஆனால்‌ ஸ்திரீகள்‌ அவர்‌ மரித்ததையே 
பார்த்தார்கள்‌ மற்றும்‌ கல்லறையின்மேல்‌ இருக்கும்படி மலர்வளையம்‌ 
வைக்க சென்றார்கள்‌. அவருடைய உயிர்த்தெழுதல்‌ என்ற வரலாற்று 
நிகழ்வுதான்‌ இந்த பலமான போக்கை தலைகீழாக மாற்றியது, அது 
இல்லாதிருந்தால்‌, இயேசுவின்‌ கதை வரலாற்றின்‌ குப்பைதொட்டியில்‌ 
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விடப்பட்டிருக்கும்‌.” 


அவர்‌ இப்போதும்‌ உயிரோடி ருக்கிறாரா? 
இயேசு மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தார்‌ மற்றும்‌ இப்போது 
உயிரோடிருக்கிறார்‌, பரலோகத்திலுள்ள தமது பிதாவின்‌ வலது பாரிசத்தில்‌ 
இருக்கிறார்‌ (காணவும்‌ மாற்கு 16:19) இது கிறிஸ்தவ விசுவாசத்திற்கு ஒரு திறவு 
கோலாக உள்ளது. பவுல்‌, பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 





கிறிஸ்துவோ மரித்தோரிலிருந்தெழுந்து, நித்திரையடைந்தவர்களில்‌ 
முதற்பலனானார்‌, மனுஷனால்‌ மரணம்‌ உண்டானபடியால்‌, மனுஷனால்‌ 
மரித்தோரின்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌ உண்டாயிற்று. ஆதாமுக்குள்‌ எல்லாரும்‌ 
மரிக்கிறது போல, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ எல்லாரும்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படுவார்கள்‌ 

. எல்லாச்‌ சத்துருக்களையும்‌ தமது பாதத்திற்குக்‌ மாக்கிப்போடும்‌ 
வரைக்கும்‌, அவர்‌ ஆளுகை செய்யவேண்டியது. பரிகரிக்கப்படுங்‌ கடைசிச்‌ 
சத்துரு மரணம்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 15:20-26). 


இயேசுவானவர்‌ நித்தியமாக வாழ்வது, விசுவாசிகளின்‌ முடிவான நித்திய 
வாழ்வுக்கான நம்பிக்கையை தருகிறது, அப்போது மரணமும்‌ கூட ஒரு பிரச்சனை 
என்ற நிலையில்‌ இருந்து முடிந்து போயிருக்கும்‌. 

அதே போல்‌ எபிரெயர்‌ 7:23-25, இயேசுவே “பிரதான ஆசாரியர்‌,” 
மோசேயின்‌ கீழ்‌ பணியாற்றிய ஆசாரியர்களுக்கும்‌ மேலானவர்‌ என 
விவாதித்த பிறகு, இயேசு, “எப்பொழுதும்‌ உயிரோடிருக்கிறார்‌” மற்றும்‌ “தமது 
மூலமாய்‌ தேவனிடத்தில்‌ சேருகிறவர்களுக்காக வேண்டுதல்‌ செய்கிறார்‌” 
என்பதை உறுதியாக கூறுகிறது. விசுவாசிகள்‌ இயேசுவின்‌ மரணம்‌ மற்றும்‌ 
உயிர்த்தெழுதலில்‌, அவர்‌ எப்பொழுதும்‌ உயிரோடிருக்கிறார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ 
தங்களுக்கு உதவி செய்யக்கூடியவராக இருக்கிறார்‌ என்ற ஒரு பெரிய ஆறுதலை 
கண்டடை றார்கள்‌. அவர்‌ தம்மை பின்பற்றுகிறவர்களுக்காக பிதாவிடம்‌ 
ஆவிக்குரிய வேண்டுதல்‌ செய்கிறார்‌. 

இயேசு உண்மையில்‌ மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தாரா இல்லையா 
என்பது ஒரு முக்கியமான கேள்வியாக உள்ளது. சான்றுகளை உற்று நோக்குங்கள்‌, 
மற்றும்‌ அதின்‌ பின்னர்‌ நீங்கள்‌ முடிவெடுங்கள்‌. 








குறிப்புகள்‌ 

1இந்த கருத்துக்கள்‌ கேரி எல்‌ கேபர்மாஸ்‌ என்பவரின்‌ “இயேசுவின்‌ அற்புதங்கள்‌ 
உண்மையில்‌ நிகழ்ந்தன என்று நான்‌ ஏன்‌ விசுவாசிக்கிறேன்‌,” என்ற நூலில்‌ 
விவாதிக்கப்படுகன்றன. 14. L. Geisler and P. K. Hoffman, eds., Why IT Am a Christian: 
Leading Thinkers Explain Why They Believe, rev. and exp. ed. (Grand Rapids, Mich.: Baker 
Books, 2006), 126-34. “ஆரம்ப கால கிறிஸ்தவத்தின்‌ வடிவமைப்பு நமக்கு தெரிந்தி 
ருப்பதில்லை - சில வடிவமைப்புகள்‌ வெளிப்படையான சில வித்வான்களால்‌ கண்டு 
பிடிக்கப்பட்டி ருந்தாலும்‌ - அவைகள்‌ இயேசுவின்‌ அவமானமான மரணத்திற்கு பின்பு 
தேவன்‌ அவரை வாழ்வுக்கு மீண்டும்‌ எழுப்பினார்‌ என்பதை உறுதிபடுத்துவதில்லை. 
(N. T. Wright, The Challenge of Jesus: Rediscovering Who Jesus Was and Is [Downers Grove, 111: 
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InterVarsity Press, 1999], 126). ஜான்‌ டொமினிக்‌ குரோசன்‌ Jesus, A Revolutionary Biography 
(San Francisco: HarperSanFrancisco, 1995), 154. “ஜான்‌ டொமினிக்‌ குரோசன்‌, The Historical 
Jesus: The Life of a Mediterranean Jewish Peasant (San Francisco: HarperSanFrancisco, 1991), 
393. ° ஜேம்ஸ்‌ டி. ஜி. டண்‌, 4 New Perspective on Jesus: What the Quest for the Historical Jesus 
Missed (Grand Rapids, Mich.: Baker Academic, 2005), 22-23. ‘Ben Witherington IIT, What Have 
They Done with Jesus? Beyond Strange Theories and Bad History - Why We Can Trust the Bible 
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10 
ஒன்று இயேசுவை அறிந்து 
கொள்வது சாத்தியமா? 


ஒரு நேர்காணலின்‌ போது, ஒரு நபரிடத்தில்‌, “நீங்கள்‌ வரலாற்றில்‌ யாரை 
சந்திக்க அதிகமாக விரும்புவீர்கள்‌?” என சிலசமயம்‌ கேட்கப்படுவதுண்டு. 
“நசரேயனாயெ - இயேசுவை” என்பது ஒரு பொதுவான பதிலாகவுள்ளது. 
வேதாகமம்‌ மற்றும்‌ வரலாற்று புத்தகங்கள்‌ ஆகியவை இயேசுவைப்‌ பற்றி 
குறிப்பிடத்தக்க காரியங்களை கூறுவதால்‌, நம்மில்‌ பெரும்பாலானவர்கள்‌ 
சந்திக்க விரும்பும்‌ ஒருவராக இயேசு இருக்கிறார்‌. 

ஒருவரைப்‌ புற்ரி அறிவது என்பது அந்த நபரை உண்மையிலேயே 
அறிவிலி மிகவும்‌ வித்தியாசப்பட்டி ருக்கிறது. வரலாற்றை படிப்பதிலிருந்து, 
கடந்த கால மக்களைப்‌ பற்றி நாம்‌ அதிகமாக கற்றுக்‌ கொள்ள முடியும்‌, ஆனால்‌ 
அவர்களை நாம்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌ என்பது அதின்‌ பொருள்‌ அல்ல. இந்தப்‌ 
படிப்பு, இயேசுவைப்‌ பஜ்ஜி நாம்‌ என்ன அறிந்து கொள்ள முடியும்‌ என்பதின்‌ 
மேல்‌ கவனம்‌ குவிக்கிறது. வரலாற்றில்‌ வேறு எந்த முக்கியமான நபரை பற்றியும்‌ 
கேட்கக்‌ கூடிய வரலாற்று ரீதியான கேள்விகளை நாம்‌ அவரை பற்றிக்‌ கேட்டு 
விட்டோம்‌: எந்த மூலங்கள்‌ அவரைப்‌ பற்றி கூறுகின்றன; அவர்‌ எப்போது, 
எங்கே மற்றும்‌ எப்படி வாழ்ந்தார்‌; அவர்‌ எந்த மொழிகளை பேசினார்‌; அவர்‌ 
தம்மைப்‌ பற்றி என்ன நினைத்தார்‌; அவர்‌ எதை விசுவாசித்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ 
எவ்விதம்‌ மரித்தார்‌? இயேசுவைப்‌ பற்றி படிப்பதில்‌, அவர்‌ உண்மையில்‌ 
மரித்தோரிலிருந்து உயிர்க்தெழுந்தாரா இல்லையா என்பது சாத்தியமா என்ற 
கேள்வியையும்‌ கேட்க வேண்டும்‌. 

இப்போது நாம்‌ புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்கள்‌ (இயேசுவைக்‌ குறித்த 
குகவல்களின்‌ நமது பிரதான மூலங்கள்‌) நம்மை கேட்க தூண்டும்‌ கேள்விக்கு 
வருவோம்‌: இன்று இயேசுவை அறிந்து கொள்வது சாத்தியமா? இது ஒரு வரலாற்று 
கேள்வியாக இல்லாதிருப்பினும்‌, இயேசுவின்‌ வரலாறு என்ன கூறுகிறதோ 
அதினிமித்தம்‌ சிறப்பாக அவர்‌ மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்தார்‌ மற்றும்‌ 
இன்னும்‌ அவர்‌ பரலோகத்தில்‌ உயிரோடிருக்கிறார்‌ என்ற சத்தியத்தினிமித்தம்‌ 
இது எழுகிறது. அது உண்மையாயிருக்குமானால்‌, நாம்‌ அவரை உண்மையில்‌ 
அறியமுடியும்‌ - அவரைப்‌ பற்றி அறிவது” மட்டும்‌ அல்ல. இது இறையியல்‌ 
மற்றும்‌ தனிப்பட்ட நம்பிக்கைகள்‌ என்ற பகுதியில்‌ நுழைகிறது, அது வரலாற்று 
ரீதியான படிப்புகளின்‌ வழக்கமான வழிமுறைகளில்‌ காண்பிக்கப்பட முடியாது. 
நாம்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி கற்றுக்‌ கொண்டது செல்லத்தக்கதானால்‌, இது நாம்‌ 
கேட்கவேண்டிய ஒரு கேள்வியாக இருக்கிறது. இயேசுவானவரைக்‌ குரீத்து எந்த 
மூலங்கள்‌ கூறுகின்ற னவோ அவைகள்‌ தான்‌ நாம்‌ அவரை அீயமுடிய/ம்‌ என்ற 
ஆலோசனையை முன்‌ வைக்கிறது. மேலும்‌, வரலாற்று ரீதியான கேள்விகள்‌ 
மட்டுமே நாம்‌ கேட்க தகுதியானவைகள்‌ அல்ல, அப்படியா? 
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யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ இயேசுவானவர்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்படுவதற்கு 
முன்னர்‌ தம்‌ பிதாவை நோக்கி ஜெபித்தார்‌ என கூறுகிறது. 


பிதாவே, வேளை வந்தது, நீர்‌ உம்முடைய குமாரனுக்குத்‌ தந்தருளின 
யாவருக்கும்‌ அவர்‌ நித்தியஜீவனைக்‌ கொடுக்கும்பொருட்டு மாம்சமான 
யாவர்மேலும்‌ நீர்‌ அவருக்கு அதிகாரங்கொடுத்தபடியே, உம்முடைய 
குமாரன்‌ உம்மை மகிமைப்படுத்தும்படிக்கு நீர்‌ உம்முடைய 
குமாரனை மகிமைப்படுத்தும்‌. ஒன்றான மெய்தேவனாகெ உம்மையும்‌ 
நீர்‌ அனுப்பினவராகிய இயேசு கிறிஸ்துவையும்‌ அறிவதே நித்தியஜீவன்‌ 
(யோவான்‌ 17:2, 3). 


இயேசுவின்‌ சொந்த வார்த்தைகளின்படி, அவரையும்‌ மற்றும்‌ பிதாவையும்‌ 
அறிவது சாத்தெமானத. இதுவே “நித்தியஜீவனைப்‌” பற்றிய எல்லாமுமாக 
இருக்கிறது: தேவன்‌ உண்மையில்‌ யாராக இருக்கிறார்‌ என்பதை அவருடைய 
குமாரனாயெ இயேசுவின்‌ நபர்த்துவத்தில்‌ “காண்பதாக” இருக்கிறது (யோவான்‌ 
1:14-18). அவர்‌ தம்முடைய சமகாலத்து மக்களை குறித்து மட்டும்‌ பேசவில்லை, 
ஏனெனில்‌ பிற்பாடு அவர்‌ தம்முடைய சீஷர்களின்‌ வார்த்தைகளால்‌ தம்மை 
விசுவாசிக்கப்‌ போகிறவர்களுக்காகவும்‌ ஜெபித்தார்‌ (காண்க 17:20). 


அவர்‌ இப்போதும்‌ நம்மோடு இருக்கிறார்‌ 

இன்று நாம்‌ இயேசுவை அறிந்து கொள்ள முடியும்‌ என்ற ஆலோசனையை 
கொடுத்தது புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்‌ யோவான்‌ ஒருவர்‌ மட்டும்‌ அல்ல. 
அவருடைய சுவிசேஷத்தின்‌ துவக்கத்தில்‌, லூக்கா, தியோப்பிலுவிடம்‌, 
“அதுமுதல்‌ எல்லாவற்றையும்‌ திட்டமாய்‌ விசாரித்தறிந்த நானும்‌ உமக்கு 
உபதேசிக்கப்பட்ட விசேஷங்களின்‌ நிச்சயத்தை நீர்‌ அறிய வேண்டுமென்று, 
அவைகளை ஒழுங்காய்‌ உமக்கு எழுதுவது எனக்கு நலமாய்த்‌ தோன்றிற்று” என 
கூறினார்‌ லூக்கா 1:38, 4). அப்போஸ்தலர்‌ நடபடிகளின்‌ புத்தகத்தில்‌ லூக்கா 
இந்த கருத்கோடு தொடர்ந்தார்‌: “தெயோப்பிலுவே, இயேசுவானவர்‌ தாம்‌ 
தெரிந்து கொண்ட அப்போஸ்தலருக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியினாலே கட்டளையிட்ட 








பின்பு, அவர்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்ட நாள்‌ வரைக்கும்‌ செய்யவும்‌ 
உபகேசிக்கவும்‌ தொடங்கின எல்லாவற்றையுங்குறித்து, முதலாம்‌ பிரபந்தத்தை 
உண்டுபண்ணினேன்‌” (நடபடிகள்‌ 1:1, 2). லூக்கா தனது முகல்‌ புத்தகம்‌ லூக்கா 
சுவிசேஷம்‌) இயேசுவானவர்‌ தாம்‌, “செய்யவும்‌ உபதேசிக்கவும்‌ தொடங்கெதை” 
பற்றியது என கூறியுள்ளதை கவனிக்கவும்‌. (வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது). 
லூக்காவை பொறுத்த வரை, கதையானது இன்னமும்‌ முடியவில்லை, ஏனெனில்‌ 
இயேசுவின்‌ வாழ்க்கைக்கு இன்னமும்‌ முடிவுவரவில்லை. நடபடிகளின்‌ புத்தகம்‌ 
இயேசுவானவர்‌ பரிசுத்த ஆவியின்‌ பிரசன்னத்தில்‌ தெொரடரத்து என்ன செய்தார்‌ 
ம்ற்றும்‌ போதித்தார்‌ - அவர்‌ பரலோகத்திற்கு சென்ற பிறகு, அவருடைய 
சீஷர்களோடு அவருடைய ஆவிக்குரிய பிரசன்னம்‌ எப்படி செயல்பட்டது 








என்பதையும்‌ விவரிக்கிறது (நடபடிகள்‌ 1:6-11). லூக்காவினால்‌ பதிவு 





செய்யப்பட்டுள்ளபடி, இயேசுவானவர்‌ தமது உயிர்த்தெழுதலை தொடர்ந்து 
தமது சீஷர்களிடத்தில்‌ கூறிய முதல்‌ காரியம்‌ “பிதாவினால்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்ட” பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ மிக விரைவில்‌ வருவார்‌ என்பதாகும்‌ 
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(நடபடிகள்‌ 1:4, 5). நாம்‌ நடபடிகளை வாசிக்கையில்‌, இயேசுவானவர்‌ தமது 
மக்களோடு பரிசுத்த ஆவியின்‌ பிரசன்னத்தில்‌ எதைத்‌ தொடர்ந்து செய்யவும்‌ 
போதிக்கவும்‌ செய்தார்‌ என்பதை கற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌. 

காரியம்‌ இப்படி இருக்கிறபடியால்‌, “இன்று நாம்‌ இயேசுவை அறிந்து 
கொள்வது சாத்தியமா?” என்ற நமது இப்போதைய கேள்விக்கு பதிலளிக்க 
தேடுவதற்கு நடபடிகள்‌ புத்தகம்‌ ஒரு நல்ல இடமாக இருக்கிறது. 


“ஒன்றைப்‌ பற்றி அறிந்து கொள்வதிலிருந்து” 
ஒன்றை “அறிந்து கொள்வதற்கு” 

இயேசுவானவர்‌ நடபடிகள்‌ 1இல்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்த பரிசுத்த 
ஆவியானவருடைய வருகை அடுத்த அதிகாரத்தில்‌ நிஜமானது. இந்த 
சம்பவம்‌ யூதருடைய பண்டிகை நாளான “பெந்தெகொஸ்தேயாக” இருந்தது. 
(“ஐம்பது” என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்து, ஏனெனில்‌ அது 
பஸ்காவிலிருந்து ஐம்பது நாள்‌ கழித்து கொண்டாடப்பட்டது). இயேசு பஸ்கா 
பண்டிகையின்‌ போது சிலுவையிலறையப்பட்டார்‌, ஐம்பது நாட்கள்‌ கழித்து 
எருசலேம்‌ பெந்தெகொஸ்தே பண்டிகை கொண்டாட வந்த யாத்திரிகர்களால்‌ 
நிறைந்திருந்தது. இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ அவர்‌ கற்பித்தபடியே அங்கே 
இருந்தார்கள்‌, மற்றும்‌ இடீரென பரிசுத்த ஆவியின்‌ வருகையை காட்டும்‌ மூன்று 
அசாதாரணமாக தோற்றங்களுக்குள்‌ அவர்கள்‌ எடுக்கப்பட்டார்கள்‌. இது பலத்த 
காற்று அடிக்கிற முழக்கம்‌ போல துவங்கிற்று. அடுத்ததாக, அக்னிமயமான 





நாவுகள்‌ போல பிரிந்திருக்கும்‌ நாவுகள்‌ காணப்பட்டு, அவர்கள்‌ மேல்‌ அமர்ந்தது 
மற்றும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ தாங்கள்‌ ஒருபோதும்‌ கற்றிராத மொழிகளில்‌ பேசும்‌ 
அற்புத வல்லமையோடு ஆசீர்வதிக்கப்பட்டார்கள்‌. (காணவும்‌ 2:8, 11 இவைகள்‌ 
“தேவனுடைய மகத்துவங்களை: கூறும்‌ உண்மையான மொழிகளாக 
இருந்தன.) 

இயல்பாக, இவைகள்‌ மக்களின்‌ கவனத்தை ஈர்த்தது. மக்கள்‌ இது என்ன 
என அறிய விரும்பினார்கள்‌. இந்த அதிசய நிகழ்வு பெந்தெகொஸ்தேயின்‌ 
“முக்கிய நிகழ்வு” அல்ல, அது விளக்கப்பட வேண்டியிருந்தது, இன்னும்‌ 
முக்கியமான ஒன்று அங்கே நடந்து கொண்டிருந்தது. பேதுரு எழுந்து நின்று 
அது என்னவாயிருந்தது என்பதை மக்களுக்கு கூறினார்‌. அவர்கள்‌ காண்பது 
நூற்றாண்டுகளுக்கு முன்னர்‌ தீர்க்கதரிசி யோவேலினால்‌ உரைக்கப்பட்டது; 
மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌, அரசர்கள்‌ மற்றும்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ மற்ற 
தலைவர்கள்‌ மேல்‌ மட்டுமல்ல, “மாம்சமான யாவர்‌ மேலும்‌” என்‌ ஆவியை 
“ஊற்றுவேன்‌” என்ற தேவனுடய வாக்குத்தத்தம்‌ நிறைவேறிக்கொண்டிருந்தது 
என்பதை பேதுரு விளக்கிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ (2:14-21). இப்போது இந்த அவி - 
கிறிஸ்துவின்‌ பிரசன்னம்‌ - யாவருக்கும்‌ கடைக்கக்கூடியதாக இருக்கிறது. இதை 
விளக்கியபின்‌, பேதுரு தேவன்‌ எவ்விதமாக இயேசுவைக்‌ கொண்டு பலத்த 
செய்கைகளை செய்தார்‌, அவர்‌ எவ்விதமாய்‌ சலுவையிலறையப்படுவதற்கு 
ஒப்புக்‌ கொடுக்கப்பட்டார்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ என்பது எப்படி அவருடைய 
கதையின்‌ முடிவாக இருக்கவில்லை என்று இயேசுவைப்‌ பற்றி சுருக்கமாக 
கூறினார்‌. தேவன்‌, இயேசுவை மரித்தோரிலிருந்து உயிரோடு எழுப்பினார்‌ என 
பேதுரு உரிமை கோரினார்‌, இது சங்கதம்‌ 168-11 மற்றும்‌ 110:1 (2:22-35) ஆகிய 
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வசனங்களிலிருந்து மேற்கோள்‌ காட்டப்பட்டு உறுதி செய்யப்படுகிறது. இகோ 
அவருடைய செய்தியின்‌ உச்சக்கட்டம்‌: “ஆகையினால்‌, நீங்கள்‌ சிலுவையில்‌ 
அறைந்த இந்த இயேசுவையே தேவன்‌ ஆண்ட வரும்‌ கிறிஸ்துவுமாக்கினாரென்று 
இஸ்ரவேல்‌ குடும்பத்தார்‌ யாவரும்‌ நிச்சயமாய்‌ அறியக்கடவர்கள்‌” என்றார்‌ 
(வசனம்‌ 36). 

இப்படிப்பட்ட ஒரு செய்தி அந்த நாளில்‌ பேதுருவை கேட்பவர்களுக்கு 
தொல்லையளிப்பதாக இருந்திருக்கும்‌, குறிப்பாக, அவர்கள்‌ தான்‌ இயேசுவுக்கு 
மரணத்தை வரவழைத்தார்கள்‌ என்று சொல்லப்பட்டது அப்படி இருந்திருக்கும்‌, 
மேலும்‌, அவர்கள்‌ நினைத்தபடி இயேசு மேசியா என்று தவறாக கூறிக்‌ 
கொண்டிருந்தவர்‌ அல்ல, ஆனால்‌ உண்மையிலேயே அவர்‌ தேவனுடைய 





மேசியாவாக மற்றும்‌ கர்த்தராக இருந்தார்‌, அவர்கள்‌ உடனே பேதுருவையும்‌ 
மற்ற அப்போஸ்தலரையும்‌ பார்த்து; “சகோதரரே, நாங்கள்‌ என்ன செய்ய 
வேண்டும்‌?” என்று கேட்டதில்‌ வியப்பில்லை (வசனம்‌ 37). பேதுருவின்‌ பதில்‌ 
மாற்றத்தக்கதாக இருக்கவில்லை; “நீங்கள்‌ மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ 
பாவமன்னிப்புக்கென்று இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌, அப்போழுது பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரத்தை பெறுவீர்கள்‌” 
(வசனம்‌ 38). மனந்திரும்பி இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ 
யாரோ, அவர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரத்தை பெறுவார்கள்‌ என்று பேதுரு 
கூறினார்‌. வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதெனில்‌, கிறிஸ்துவின்‌ பிரசன்னம்‌ 
அவர்களோடு இருக்கும்‌. அவர்கள்‌ சிலுவையில்‌ அறைந்த இயேசு, இப்போது 
உயிர்த்தெழுந்து விட்டார்‌, அவரை விசுவாசித்து மற்றும்‌ அவருடைய 
கற்பனைகளை கைக்கொள்றெவர்களோடு அவர்‌ சதாகாலமும்‌ இருப்பார்‌. 
இரட்சிக்கப்பட என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்பதற்கான பேதுருவின்‌ பதில்‌, 
அவர்களை வரலாற்று ரீதியான இயேசுவைப்பற்றிய செய்தியோடு இணைத்தது 
என்பதை கவனியுங்கள்‌. இவரைத்தான்‌ அவர்கள்‌ விசுவாசித்து மற்றும்‌ 
இவருக்குத்தான்‌ அவர்கள்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டியது அவசியமாக இருந்தது. 
இவ்விதமாகத்தான்‌ அவர்கள்‌ அவரை “அறிந்து கொள்ள” வேண்டியகதாயிருந்தது: 
அவரைப்‌ பற்றிய செய்தியின்‌ மூலமாக மற்றும்‌ அவர்களுக்குள்‌ இருக்கும்‌ பரிசுத்த 
ஆவியின்‌ வரத்தின்‌ மூலமாக. பிற்காலத்தில்‌, முதல்‌ யூதரல்லாதவர்கள்‌ இதே 
செய்தியை பெற்றுக்‌ கொண்டபோது மறுபடியுமாக ஆவியானவரின்‌ பிரசன்னம்‌ 
அவர்களும்‌ தேவனுக்கு ஏற்புடையவர்கள்‌ என்பதை உறுதிப்படுத்தியது. (இது 
சமாரியர்களுக்கு [பாதி - யூதர்கள்‌] நடபடிகள்‌ 8:14-16 சம்பவித்தது; புறஜாதியார்‌ 
இந்த செய்தியை நடபடிகள்‌ 10:44-48; 11:15-18ல்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌.) 
பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரத்தை பெருவது என்பது இயேசுவைப்‌ பற்றிய 
சுவிசேஷத்தை கேள்விப்படுவது விசுவாசிப்பது மற்றும்‌ கீழ்ப்படிவதின்‌ 
நேரடியான விளைவாக இருக்கிறது. இது பேதுருவும்‌ மற்ற அப்போஸ்தலரும்‌ 
யூத அதிகாரிகள்‌ முன்‌ கொண்டு வரப்பட்டு, இயேசுவைப்‌ பற்றி 
பிரசங்கிப்பதை நிறுத்திக்‌ கொள்ளாவிட்டால்‌, தண்டிக்கப்படுவார்கள்‌ என 











பயமுறுத்தப்பட்ட போது நடபடிகள்‌ 5:32ல்‌ வலியுறுத்தப்பட்டது, அவர்கள்‌ 
முதலாவது, “மனுஷருக்கு கீழ்ப்படிறெதை பார்க்கிலும்‌ தேவனுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிறெதே அவசியமாயிருக்றெது” என பதிலளித்தார்கள்‌; பிறகு அவர்கள்‌, 
“இந்தச்‌ சங்கதிகளைக்குறித்து நாங்கள்‌ அவருக்கு சாட்சியாயிருக்கிறோம்‌; 
தேவன்‌ தமக்கு கீழ்ப்படிறெவர்களுக்குத்‌ தந்தருளின பரிசுத்த ஆவியும்‌ 
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சாட்சி” என்றார்கள்‌ (வசனம்‌ 29). ஆவியானவர்‌ (அதாவது, இயேசுவானவரின்‌ 
பிரசன்னம்‌) அவரைப்‌ பற்றி அறிந்து கொள்வதிலிருந்து வரவில்லை. அல்லது அது 
ஒரு உணாசிவசப்படுகிற அனுபவத்தின்‌ விளைவாக இருக்கவில்லை. இது, நாம்‌ 
ஆராய்ந்து கொண்டிருக்கிற இயேசுவைப்‌ பற்றிய உண்மையான செய்தியை 
ஏற்றுக்‌ கொண்டது மற்றும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ கட்டளையிட்டுள்ளவைகளுக்கு 
கீழ்ப்படிவது - மனந்திரும்பி, இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதால்‌ 
உருவானது. இந்த வாக்கியங்களை கூறுகையில்‌, அப்போஸ்தார்கள்‌ என்ன 
செய்யவேண்டும்‌ என்று இயேசு முன்னதாக கட்டளையிட்டிருந்தாரோ, அதை 
செய்து கொண்டிருந்தார்கள்‌: 


அப்பொழுது இயேசு சமீபத்தில்‌ வந்து, அவர்களை நோக்கி; “வானத்திலும்‌ 
பூமியிலும்‌ சகல அதிகாரமும்‌ எனக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டி ருக்கிறது. ஆகையால்‌, 
நீங்கள்‌, புறப்பட்டுப்‌ போய்‌, சகல ஜாதிகளையும்‌ சீஷராக்கி, பிதா குமாரன்‌ 
பரிசுத்த ஆவியின்‌ நாமத்திலே அவர்களுக்கு ஞானஸ்நானங்கொடுத்து, நான்‌ 
உங்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்ட யாவையும்‌ அவர்கள்‌ கைக்கொள்ளும்படி 
அவர்களுக்கு உபதேசம்பண்ணுங்கள்‌. இதோ, உலகத்தின்‌ முடிவுபரியந்தம்‌ 
சசல நாட்களிலும்‌ நான்‌ உங்கனுடனேகூட இருக்கிறேன்‌” என்றார்‌ 
(மத்தேயு 28:19, 20). 


“பவுல்‌, இயேசுவை சந்திக்கிறார்‌” 

முன்னதாக, இயேசுவைப்‌ பற்றிய மிகவும்‌ முக்கியமான மூலாதாரத்‌ 
தகவல்களில்‌ ஒன்றாக பவுல்‌ விளங்குகிறார்‌ என கவனித்தோம்‌, இவர்‌ 
“புறஜாதிகளுக்கு அப்போஸ்தலன்‌” என தன்னை அழைத்துக்கொண்டார்‌ 
(காணவும்‌ ரோமர்‌ 11:18; 1 தீமோத்தேயு 2:7) ஏனெனில்‌, யூத சமயத்தின்‌ 
எல்லைக்கு வெளியில்‌ உள்ளவர்களுக்கு இயேசுவின்‌ சுவிசேஷத்தை எடுத்துச்‌ 
செல்ல தேவன்‌ தம்மை பிரித்தெடுத்திருந்தார்‌ என்பதை அவர்‌ விசுவாசித்தார்‌ 
நடபடிகள்‌ 9:15; கலாத்தியர்‌ 1:15, 16; 2:9) நாம்‌ நடபடிகளின்‌ புத்தகத்தில்‌ 
முகன்‌ முதலில்‌ பவுலை சந்திக்கும்‌ போது, அவர்‌ அப்போஸ்தலனாகிய 
பவுலாக இருக்கவில்லை; மாறாக அவர்‌ புதிய கிறிஸ்தவ விசுவாசத்தை 
கடுமையாக உபத்திரவப்படுத்துகிற தர்சு பட்டணத்தானாயெ சவுல்‌ 
என்பவனாக இருந்தார்‌ (அவர்‌ தானே ஓத்துக்கொண்டபடி; கலாத்தியர்‌ 1:13). 
அப்போது, அவர்‌ இயேசுவானவரை அறிந்திருக்கவில்லை. அவர்‌ விசுவாசிகளை 
துன்பப்படுத்துவதற்காக தன்‌ வழியே சென்று கொண்டிருந்தபோது, இயேசு 
அவனுக்கு தரிசனமானார்‌, அப்போது பவுல்‌, “ஆண்ட வரே, நீர்‌ யார்‌?” என்றான்‌, 
“நீ துன்பப்படுத்துகிற இயேசு நானே; ...” என்று அவனுக்கு சொல்லப்பட்டது 
(நடபடிகள்‌ 9:5). இது தனக்கு என்ன அர்த்தத்தை கொடுக்கிறது என்பதை 
புரிந்து கொள்ள அவருக்கு மூன்று நாட்கள்‌ தேவைப்பட்டன. அனனியா 
என்ற பெயருடையவர்‌ ஒருவர்‌ அவரிடம்‌ சென்று, அவருக்கு தரிசனமானவர்‌ 
கர்த்தராகிய இயேசுவாக இருந்தார்‌ என்று கூறினார்‌. அவர்‌ அனனியாவை பவுல்‌ 
பார்வையடையவும்‌ மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவியால்‌ நிரப்பப்படவும்‌ தக்கதாக அவன்‌ 
மேல்‌ கைகளை வைக்கும்படி அனுப்பினதாக கூறினார்‌ (நடபடிகள்‌ 9:17, 18). 
அவர்‌ பிற்காலத்தில்‌ இந்த குறிப்பிடத்தக்க நிகழ்வுகளை நினைவுகூர்ந்தபோது, 
பவுல்‌ (நடபடிகள்‌ 13:13ல்‌ இருந்து அவர்‌ அவ்விதம்‌ அழைக்கப்படுகிறார்‌) 
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அனனியா தமக்கு எவ்விகம்‌, “இப்பொழுது நீ தாமதிக்கிறதென்ன? நீ எழுந்து 
கர்த்தருடைய நாமத்தைத்‌ தொழுதுகொண்டு, ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று உன்‌ 
பாவங்கள்‌ போக கழுவப்படு” என கூறியதை நினைவுகூர்ந்தார்‌ (நடபடிகள்‌ 
22:16) பவுல்‌ இவ்விதமாகத்தான்‌ இயேசுவை அறியவந்தார்‌. 

இயேசுவைக்‌ குறித்து அறிவது பவுலுக்கு இன்னமும்‌ முடியவில்லை. கிரேக்க 
பட்டணமாகிய பிலிப்பியிலிருந்தவர்களுக்கு எழுதின கடிதத்தில்‌ இயேசுவை 
அறிவது என்பதை தாம்‌ முன்னதாக அனுபவித்துக்‌ கொண்டிருப்பதாகவும்‌ மேலும்‌ 
இன்னம்‌ அதிக அதிகமாக அறிந்து கொள்ள விரும்புவதாகவும்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 
பிலிப்பிய கிறிஸ்தவர்களை நோக்கி பவுல்‌, இயேசுவை பின்பற்றுவது மட்டும்‌ 
போதுமானதல்ல என்று கூறி, யூத பிரமாணத்தைக்‌ - குறிப்பாக, விருத்த 
சேதனத்தை - கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்தோடு - கூட்ட முயற்சித்தவர்களை 
தவிர்க்குமாறு எச்சரித்தார்‌. (கிறிஸ்தவத்தின்‌ ஆரம்ப நாட்களில்‌ இது ஒரு 
பொதுவான பிரச்சனையாக இருந்தது; காணவும்‌ நடபடிகள்‌ 15:1-5; கலாத்தியர்‌ 
5:1-6.) பிலிப்பியர்‌ 3:4-6ல்‌ தானும்‌ மற்ற எந்த ஒரு யூதனைப்‌ போலவும்‌ ஒரு 
அருமையான யூதன்தான்‌ என்பதை விளக்கின பிறகு, பவுல்‌ இதை எழுதினார்‌: 


ஆகிலும்‌, எனக்கு லாபமாயிருந்தவைகளெவைகளோ 
அவைகளைக்‌ கிறிஸ்துவுக்காக நஷ்டமென்று எண்ணினேன்‌. 
அதுமாத்திரமல்ல, என்‌ கர்த்தராகிய கிறிஸ்து இயேசுவை அறிகிற 
அறிவின்‌ மேன்மைக்காக எல்லாவற்றையும்‌ நஷ்டமென்று 
எண்ணிக்கொண்டிருக்கிறேன்‌. நான்‌ கிறிஸ்துவை ஆதாயப்படுத்திக்‌ 
கொள்ளும்படிக்கும்‌, நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ வருகிற 
சுயநீதியை உடையவனாயிராமல்‌, கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றும்‌ 
விசுவாசத்தினால்‌ வருகிறதும்‌ விசுவாசமூலமாய்‌ தேவனால்‌ 
உண்டாயிருக்கிறதுமான நீதியை உடையவனாயிருந்து, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
இருக்றெவனென்று காணப்படும்படிக்கும்‌, இப்படி நான்‌ அவரையும்‌ 
அவருடைய உயிர்க்தெழுதலின்‌ வல்லமையையும்‌ அவருடைய பாடுகளின்‌ 
ஐக்கியத்தையும்‌ அறிகிறதற்கும்‌, அவருடைய மரணத்திற்கொப்பான 
மரணத்திற்குள்ளாகி, எப்படியாயினும்‌ நான்‌ மரித்தோரிலிருந்து 
உயிரோடெழுந்திருப்பதற்குத்‌ தகுதியாகும்படிக்கும்‌, அவருக்காக 
எல்லாவற்றையும்‌ நஷ்டமென்று விட்டேன்‌; குப்பையுமாக 
எண்ணுகிறேன்‌. 


நான்‌ அடைந்தாயிற்று, அல்லது முற்றும்‌ தேறினவனானேன்‌ என்று 
எண்ணாமல்‌, கிறிஸ்து இயேசுவினால்‌ நான்‌ எதற்காகப்‌ பிடிக்கப்பட்டேனோ 
அதை நான்‌ பிடித்துக்கொள்ளும்படி ஆசையாய்த்‌ தொடர்கிறேன்‌ 
(பிலிப்பியர்‌ 3:7-12). 


பவுல்‌ தான்‌ முன்னதாக கிறிஸ்துவை அறிந்திருந்ததாகவும்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்துவை 
அதிகமாக அறிய விரும்பினதாகவும்‌ குறிப்பிட்டார்‌. பவுல்‌ தான்‌ கிறிஸ்துவை 
அறிவதை நிகழ்கால அனுபவமாகவும்‌ மற்றும்‌ எதிர்கால இலக்காகவும்‌ 
கருதியிருந்தார்‌ என்று தோன்றுகிறது, அவர்‌ அந்த இலக்கை நோக்கி தொடர்ந்து 
முன்னேறி சென்றார்‌. பவுல்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ ற்றிய அறிவை அடைவதையல்ல 
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(அவர்‌ முன்னதாக அவரை கரிசித்திருந்தார்‌; காணவும்‌ 1 கொரிந்தியர்‌ 9:1), 
கிறிஸ்துவின்‌ அறிவை அடைவதை விரும்பினார்‌. அவர்‌ தான்‌ கர்த்தரைப்‌ 
போல அதிக அதிகமாக மாறுவதின்‌ மூலம்‌ இந்த மேலான அறிவு உண்டாகும்‌ 
என குறிப்பிட்டார்‌, சிறப்பாக அவரைப்‌ பற்றிய செய்தியை தொடர்ந்து 
பிரசங்கித்து கிறிஸ்துவின்‌ பாடுகளை பகிர்ந்து கொள்வதால்‌ இந்த மேலான 
அறிவு உண்டாகிறது என குறிப்பிட்டார்‌. இது பெரும்பாலும்‌ அதிக விலை 
செலுத்தக்கூடிய ஒரு முயற்சியாக இருந்தது (காணவும்‌ பிலிப்பியர்‌ 1:1.2-30). 





ஒரு தொடர்ந்து முன்னேறும்‌ உறவு 

பவுலுடைய உதாரணத்தில்‌ நாம்‌ பார்த்தபடி, இயேசுவை சந்திப்பது என்பது 
ஒருமுறை மட்டும்‌ நிகழக்கூடிய ஒரு சம்பவம்‌ அல்ல. அது நமக்கு நேரிடக்கூடிய 
மற்றும்‌ பிறகு நாம்‌ அதிலிருந்து விலகி சென்று விடக்கூடிய ஒரு காரியம்‌ 
அல்ல. நாம்‌ இதை எப்படி செய்வோம்‌? யார்‌ இதை விரும்புவார்‌? மாறாக, 
இயேசுவை அறிவது என்பது வாழ்க்கையை - மாற்றியமைக்கும்‌ அம்சங்களை 
உள்ளடக்கியதாக இருக்கிறது. 

யோவான்‌, கி.பி. முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ இறுதியில்‌ அதிக போராட்டத்தை 
அனுபவித்த ஒரு கிறிஸ்தவ குழுவினருக்கு தன்‌ முதல்‌ நிருபத்தை எழுதினார்‌. 
அவர்கள்‌, இயேசு மற்றும்‌ கிறிஸ்து ஆகியோர்‌ ஒரே நபர்தான்‌ என்பதை 





மறுதலித்த (கஇனாஸ்டிக்‌ கொள்கை போல) மற்ற விசுவாசிகளுக்கு எதிராக 
தங்களை பாதுகாத்துக்‌ கொள்ள வேண்டிய அவசியத்தில்‌ இருந்தார்கள்‌. மேலும்‌, 
இந்த சபையின்‌ எதிரிகள்‌ இயேசுவால்‌ போதிக்கப்பட்ட வாழ்க்கை முறையை 
கைவிட்டு விட்டுவிட்டார்கள்‌ மற்றும்‌ ஒழுக்கக்கேடான ஒரு வாழ்க்கை முறைக்கு 
விலகி சென்றார்கள்‌. இதன்‌ விளைவாக, அவர்கள்‌ இயேசுவை அறியவில்லை 
என யோவான்‌ கூறினார்‌. 


தேவன்‌ ஒளியாயிருக்கிறார்‌, அவரில்‌ எவ்வளவேனும்‌ இருளில்லை; இது 
நாங்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ கேட்டு உங்களுக்கு அறிவிக்றெ விசேஷமாய்‌ 
இருக்கிறது. நாம்‌ அவரோடே ஐக்யெப்பட்டவர்களென்று சொல்லியும்‌, 
இருளிலே நடக்கிறவர்களாயிருந்தால்‌, சத்தியத்தின்படி நடவாமல்‌ 
பொய்‌ சொல்லுகிறவர்களாயிருப்போம்‌. அவர்‌ ஒளியிலிருக்கிறதுபோல 
நாமும்‌ ஒளியிலே நடந்தால்‌ ஒருவரோடொருவர்‌ ஐக்கியப்‌ 
பட்டிருப்போம்‌; அவருடைய குமாரனாகிய இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ 
இரத்தம்‌ சகல பாவங்களையும்‌ நீக்கி, நம்மைச்‌ சுத்திகரிக்கும்‌. 
நமக்குப்‌ பாவமில்லையென்போமானால்‌, நம்மை நாமே 
வஞ்சிக்கிறவர்களாயிருப்போம்‌, சத்தியம்‌ நமக்குள்‌ இராது. 


அவரை அறிந்திருக்கிறேனென்று சொல்லியும்‌, அவருடைய 
கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்ளாதவன்‌ பொய்யனாயிருக்கிறான்‌, 


அவனுக்குள்‌ சத்தியமில்லை (1 யோவான்‌ 1:5-2:4). 


யோவான்‌ மற்றும்‌ பவுல்‌ ஆகியோர்‌ கூறுகிறபடி, இயேசுவை அறிதல்‌ 
என்பது, “... அவர்‌ நடந்தபடியே தானும்‌ நடக்கவேண்டும்‌” என்பதாகும்‌. 
(அவர்‌ வாழ்ந்தபடி வாழ்தல்‌) மற்றும்‌ சீஷர்கள்‌ எப்படி நடக்க வேண்டும்‌ 
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என போதித்தனரோ அப்படி நடப்பதாகும்‌ (1 யோவான்‌ 2:6). இதன்‌ 
பொருள்‌, “இயேசுவை அறிவது என்பது,” அவரைப்‌ பற்றி வெறுமெனே 
ஏதோ சில உணர்வுகளை கொண்டிருப்பதல்ல, அல்லது ஒரு மாயஜால 
அறிவை கொண்டி ருப்பதல்ல, மாறாக அது அவருடைய சமூகத்தில்‌ அவர்‌ 
வழிநடத்துகிறபடி வாழ்வதாயிருக்கிறது. அந்த வழிகாட்டி நெறிகள்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஆவணங்களாகிய 1 யோவான்‌, பவுலின்‌ நிருபங்கள்‌ 
மற்றும்‌ சுவிசேஷங்கள்‌ - இயேசுவைப்‌ பற்றி கூறுகிற அதே ஆவணங்களில்‌ 
அடங்கியுள்ளன. 


ஒருபோதும்‌ முடிவடையாத ஒரு அறிவு 

இயேசுவானவார்‌ அவரோடு நமக்குள்ள உறவு இந்த வாழ்வின்‌ 
அனுபவங்களோடு முடிவதில்லை என வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ளார்‌. மாறாக, 
நாம்‌ அவரை அறிந்திருக்கும்போது நாம்‌ அவருக்கு சொந்தமானவர்களாக 
இருக்கிறோம்‌ என கூறியுள்ளார்‌. அவர்‌ மீண்டும்‌ வருவார்‌ மற்றும்‌ நித்தியமாக 
பரலோகத்தில்‌ இருக்கும்படியாக அவருடையவர்களாக சேர்த்துக்‌ கொள்வார்‌. 
அவருடைய மரணம்‌ மற்றும்‌ பிரிந்து செல்லும்‌ எண்ணத்தால்‌ மிகவும்‌ 
கலங்கியிருந்த சீஷர்களை நோக்கி, இயேசு, 


உங்கள்‌ இருதயம்‌ கலங்காதிருப்பதாக; தேவனிடத்தில்‌ விசுவாசமாயிருங்கள்‌, 
என்னிடத்திலும்‌ விசுவாசமாயிருங்கள்‌. என்‌ பிதாவின்‌ வீட்டில்‌ 
அநேக வாசஸ்கலங்கள்‌ உண்டு; அப்படியில்லாதிருந்தால்‌, நான்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொல்லியிருப்பேன்‌; ஒரு ஸ்தலத்தை உங்களுக்காக 
ஆயத்தம்பண்ணப்போகிறேன்‌. நான்‌ போய்‌ உங்களுக்காக ஸ்தலத்தை 
ஆயத்தம்பண்ணின பின்பு, நான்‌ இருக்கிற இடத்திலே நீங்களும்‌ 
இருக்கும்படி,நான்‌ மறுபடியும்‌ வந்து உங்களை என்னிடத்தில்‌ 
சேர்த்துக்கொள்ளுவேன்‌ என்றார்‌ (யோவான்‌ 14:1-8). 


அவர்களில்‌ ஒருவனாகிய தோமா என்பவர்‌ இயேசு. எங்கே போகிறார்‌ 
என்ற வழி தெரியவில்லை என கூறிய போது, “நானே வழியும்‌, சத்தியமும்‌ 
ஜீவனுமாயிருக்கிறேன்‌” என்று பதிலளித்தார்‌ (14:6). நாம்‌ இயேசுவோடு 
இருப்பதற்கு சிக்கலான அறிவுரைகளுக்கு விளக்கம்‌ அளிக்கும்‌ திறனை 
பெற்றிருக்க வேண்டிய அவசியமில்லை; நாம்‌ அவரை மட்டும்‌ பின்பற்றுவது 
அவசியமாயிருக்கிறது. 

புதிய ஏற்பாடு இயேசுவைப்‌ பற்றி அறிவதையல்ல, இயேசுவானவரையே 
அறிந்து கொள்வது சாத்தியமானது என கூறுகிறது. நாம்‌ அவரை அவருடைய 
வாழ்வின்‌ செய்தி, மரணம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ மூலமாக அறிய முடியும்‌. 
அந்த செய்திக்கு மனந்திரும்பி மற்றும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகிற செயல்களை 
செய்வதின்‌ மூலம்‌ அவரை அறிவோம்‌. நம்மில்‌ வாழ வரும்‌ அவருடைய 
ஆவியானவர்‌ மூலம்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ வாழ்ந்தபடி அவர்‌ போதித்தபடி நாம்‌ 
வாழ்வதன்‌ மூலம்‌ நாம்‌ அவரை அறிவோம்‌. நாம்‌ அவரை அறிவோமானால்‌, 
நாம்‌ அவரோடு நித்தியமாக பரலோகத்தில்‌ வாழ்வோம்‌. 

ஒரு எச்சரிப்பின்‌ வார்த்தை அவசியமாயிருக்கிறது: நாம்‌ முன்னதாக, 
முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ இயேசுவை அறிந்திருந்த மற்றும்‌ அவரை பின்பற்றி 
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இருந்தவர்களின்‌ வாழ்க்கை அவர்களுடைய அனுபவங்களால்‌ மாறியிருந்தது 
என்பதை கண்டோம்‌. நாமும்‌ கூட எப்படி மாற வேண்டிய அவசியம்‌ 
இருக்றெதோ, அப்படி உண்மையிலேயே மாற்றப்படுவோம்‌ என்பதை 
நம்புவதற்கு ஏதுவுண்டு. இயேசுவை அறிந்து கொள்வது உங்களுடைய 
வாழ்க்கையை மாற்றும்‌. 

நீங்கள்‌ அவரை அறிந்து கொள்ள ஆயத்தமாயிருக்கிறீர்களா? 
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1 


ஒரு அறிமுகம்‌ 


1 யாவான்‌ 


யோவானின்‌ முதல்‌ நிருபம்‌ அல்லது கடிதம்‌ வாசகர்கள்‌ தாங்கள்‌ 
தழுவிக்கொண்ட விசுவாசத்தின்‌ மெய்தன்மை மற்றும்‌ நிச்சயத்தன்மையை 
மறு உறுதி செய்வதற்காக எழுதப்பட்டது. அந்த நிச்சயத்தை கொடுப்பதற்காக, 
அசிரியர்‌ பல பெரிய மையக்கருத்துகளுக்கு திரும்ப திரும்ப வந்து செல்கிறார்‌. 
இவருடைய முறை, ஒரு பாடல்‌ தொகுப்பை உருவாக்கும்‌ இசையமைப்பாளர்‌ 
ஒருவர்‌ திரும்ப திரும்ப அடிப்படை ராகங்களுக்கு வந்து, அதை விரிவாக 
இசைப்பது போல இருக்கிறது. இசை உருவகத்தை தொடரும்போது, 2 மற்றும்‌ 
3 யோவான்‌ ஆகிய சிறிய நிருபங்களை “நாம்‌ மறு அரங்கேற்றம்‌” ஆக பார்க்க 
விரும்பலாம்‌, அதில்‌ 1 யோவானில்‌ காணப்படும்‌ சில மையக்கருத்துக்கள்‌ 
வலியுறுத்தப்படுகின்றன. 

இந்த அறிமுகத்தில்‌ நாம்‌ சில அறிமுக கேள்விகளை கையாளுவோம்‌: “அந்த 
நிருபங்கள்‌ எவை?”; “யார்‌ அவைகளை எழுதினார்‌?” “எப்போது மற்றும்‌ ஏன்‌ 
அவைகள்‌ எழுதப்பட்டன?” 





எழுதப்பட்ட வகை 

ஒன்று யோவான்‌ ஒரு “பொதுவான நிருபமாக” வகைப்படுத்தப்படுகிறது. ' 
இது அந்த வகையில்‌ வைக்கப்படுவது தகுதியானதாக இருக்கிறது. ஏனெனில்‌ 
ஒரு குறிப்பிட்ட சபைக்கு அல்லது சபை குழுமங்களுக்கு குறிப்பாக எதுவும்‌ 
எழுதப்பட்டதாக இது எதுவும்‌ கூறுவதில்லை.” 

இருப்பினும்‌, 1 யோவான்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ காணப்படும்‌ மற்ற இருபது 
நிருபங்களிலும்‌ இருந்து ஒரு கடிதத்திற்கும்‌ குறைவானது என்ற சிறப்பை 
பெற்றுள்ளது. ஏனெனில்‌, அது ஒரு கடிதத்தைப்போல துவங்குவதுமில்லை 
அல்லது முடிவதுமில்லை.” பவுலுடைய எல்லா நிருபங்களும்‌ (ரோமர்‌ முகல்‌ 
பிலேமோன்‌ வறை) நிருபத்திற்குரிய ஒரு அறிமுகம்‌ மற்றும்‌ ஒரு முடிவுரையை 
உடையவைகளாக இருக்கின்றன. எபிரெயர்‌ துவக்கத்தில்‌ சிரியர்‌ மற்றும்‌ 
பெற்றுக்கொள்வோர்‌ பற்றிய வழக்கமான குறிப்பு இல்லாமல்‌ இருக்கிறது, 
ஆனால்‌ இது ஒரு நிருபத்தைப்‌ போல முடிவடைகிறது. மற்ற எல்லா 
பொதுவான நிருபங்களும்‌ எழுதினவர்‌ யார்‌ மற்றும்‌ யாருக்கு எழுதப்பட்டது 
என்ற குறிப்புகளோடு துவங்குகின்றன. 1 யோவான்‌, யார்‌ எழுதினது அல்லது 
யாருக்கு எழுதப்பட்டது என்ற குறிப்புகளோடு துவங்குவதில்லை, அல்லது 
வாழ்த்துக்களோடு முடிவடைவதுமில்லை. 

ஆயினும்‌, இந்த புத்தகம்‌ ஒரு கடிதம்‌ என உரிமைகோருகிறது. இந்த 
நிருபத்தின்‌ சில இடங்களில்‌, “நான்‌ உங்களுக்கு எழுதியுள்ளேன்‌” அல்லது “நான்‌ 
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உங்களுக்கு எழுதுகிறேன்‌” என்று வாசிக்கிறோம்‌.” புதிய ஏற்பாட்டிற்கான ஒரு 
அறிமுகம்‌, 


தனிப்பட்ட குறிப்புகள்‌, எழுத்தாளர்கள்‌ வாசகர்களோடு 
கொண்டுள்ள பொதுவான பிணைப்புகள்‌ மற்றும்‌ தெளிவான வரலாற்று 
குறிப்பாளர்கள்‌ (உதாரணமாக 2:19) ஆகியவை இந்த புத்தகம்‌ ஒரு 
சுருக்கமான குறிப்பாக, ஒரு சிறு புத்தகமாக அல்லது எங்குமுள்ள 
எல்லா கிறிஸ்தவர்களுக்குமான ஒரு கைப்பிரதியாக இருக்கும்படி 
எதிர்பார்க்கப்படவில்லை என்பதை தெளிவாக்குகிறது: இத ஒழு 
த்திய FLEE அல்‌ை LI FOL குழு2ககநழ ஓரு அனிய GLUT 
இருக்கும்படி எிர்பார்க்க்பட்‌் டது (வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது.) 


அதிகாரப்‌ பூர்வமான அங்கீகாரம்‌ 
1 யோவான்‌ நிருபம்‌ மற்ற சில பொதுவான நிருபங்களை காட்டிலும்‌ 
விசாலமான ஆரம்பகால அங்கீகாரத்தை அனுபவித்தது. நான்காம்‌ நூற்றாண்டு 
துவக்கத்தில்‌, இது எந்த விவாதமுமின்றி, தனது காலத்து மக்களாலும்‌ மற்றும்‌ 
“பழங்காலத்து மக்களாலும்‌” ஏற்றுக்கொள்ளபட்டது என எசூபியஸ்‌ என்பவர்‌ 
சுட்டிகாட்டினார்‌.” 








ஆசிரியர்‌ 

புத்தகம்‌ எழுதியவர்‌ பெயர்‌ இல்லாது இருக்கையில்‌, 1 யோவான்‌ 
அப்போஸ்தலனாகிய யோவானோடு தொடர்புபடுத்தப்படுகிறது, இவர்‌ 
நான்காம்‌ சுவிசேஷ புத்தகம்‌, இரண்டு மற்ற நிருபங்கள்‌ மற்றும்‌ வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ ஆகியவற்றின்‌ ஆசிரியராக கருதப்படுகிறார்‌. யோவான்‌ இயேசுவால்‌ 
தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட முதல்‌ அப்போஸ்தலரில்‌ ஒருவராக இருந்தார்‌. இவரும்‌, 
இவருடைய சகோதரராகிய யாக்கோபும்‌ செபதேயுவின்‌ குமாரர்‌ ஆவர்‌, 
மீன்‌ பிடிக்கிறவா்களாயிருந்தார்கள்‌ மற்றும்‌ “இடிமுழக்கத்தின்‌ மகன்களாக” 
இருந்தார்கள்‌. இவர்‌ பல சிறப்பான சந்தர்ப்பங்களில்‌ இயேசுவோடிருந்த மூன்று 
அப்போஸ்தலரில்‌ (பேதுரு மற்றும்‌ யாக்கோபுடன்‌) ஒருவராக இருந்தார்‌. இவர்‌ 
“இயேசுவுக்கு அன்பாயிருந்த சீஷன்‌” என அறியப்பட்டிருந்தார்‌ (யோவான்‌ 
21:7, 20), மற்றும்‌ இயேசு, தனது மரணத்திற்கு சற்று முன்னர்‌, தனது தாயாகிய 
மரியாளின்‌ பராமரிப்பை இவரிடம்‌ ஒப்புக்கொடுத்திருந்தார்‌. யோவான்‌ ஒருவர்‌ 
மட்டும்‌ தான்‌ ஒரு இரத்த சாட்சியாக அல்லாமல்‌, இயற்கையாக மரித்தார்‌ என 
கருதப்படுகிறது. ஆவியினால்‌ ஏவப்படாத பாரம்பரியத்தின்படி, அவர்‌ தனது 
தொண்ணுறுகளில்‌ வாழ்ந்தார்‌. அவர்தான்‌ 1 யோவானின்‌ ஆசிரியராக இருந்தார்‌ 
என்பதை நம்புவதற்கு நல்ல காரணம்‌ இருக்கிறது. 

வெளிட2சரண்றானது யோவான்‌ தான்‌ 1 யோவானின்‌ ஆசிரியர்‌ என்பதற்கு 
பலமான புறசான்று உள்ளது. எசூபியஸின்‌ கூற்றுப்படி, பாபியல்‌ என்பவர்‌ 
1 யோவானை ஏற்றுக்கொண்டார்‌ மற்றும்‌ பயன்படுத்தினார்‌, மற்ற ஆரம்பகால 
எழுத்தாளர்களான இரேனியஸ்‌, அலெக்ஸாண்டிரியாவை சேர்ந்த களமென்ட்‌, 
தெர்த்துலியன்‌ மற்றும்‌ மாரட்ரோரியன்‌ கானானின்‌ ஆசிரியர்‌ ஆகியோர்‌ - இந்த 
நிருபத்தை யோவானுக்கு தொடர்புபடுத்தினார்கள்‌.” 

உட்புறசான்றானத, யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ மற்றும்‌ 1 யோவான்‌ 
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ஆகியவை ஓரே ஆசிரியரை கொண்டிருந்தது என கூறுகிறது. “சொல்‌ 
அகராதி, எழுத்து நடை மற்றும்‌ கருத்துக்கள்‌ ஆகியவை நிருபங்கள்‌ 
மற்றும்‌ சுவிசேஷத்தில்‌ ஓரே மாதிரியாயுள்ளன மற்றும்‌ ஒரு பொதுவான 
ஆசிரியரை குறிப்பிடுகிறதாயிருக்கறது.”” முடிவாக, நான்காம்‌ சுவிசேஷம்‌ 
அப்போஸ்தலனாகிய யோவானால்‌ எழுதப்பட்டது என்பது. 1 யோவானும்‌ 
அவரால்தான்‌ எழுதப்பட்டது என்பதை சுட்டிக்காட்டுகிறது. 

யோவான்‌ இதை எழுதினார்‌ என்பதற்கு செரிய மாற்றாக இரு 
யோவான்‌ எழுதினதாக சொல்லப்படும்‌ புத்தகங்கள்‌ எழுதப்படுவதற்கு 
“யோகானைன்‌ சமூகம்‌” காரணமாயிருந்தது என்ற கொள்கையாகும்‌. 





உதாரணமாக, மதிய அதாஸ்போர்டு வேதாகமம்‌ தன்‌ 1 யோவானுக்கான 
முகவுரையில்‌, “இது பாரம்பரியமாக இரு புத்தகம்‌ என அமைக்கப்பட்டாலும்‌, 
1 யோவான்‌ என்பது யோகானைன்‌ பாரம்பரியத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
சமூகத்திலிருந்தவர்களாக அறியப்படாத ஒரு ஆசிரியரால்‌ எழுதப்பட்ட 
ஒரு கட்டுரையாக அல்லது ஒரு பிரசங்கமாக இருக்கிறது”? என கூறுகிறது. 
இருப்பினும்‌, “ஒரு அறியப்படாத ஆசிரியர்‌” இதை எழுதினார்‌ என்பதற்கு 
பாரம்பரிய கண்ணோட்டத்தை நிராகரிப்பதற்கு, குறைந்த அளவே சான்றுள்ளது. 
புத்தகத்தின்‌ தனிப்பட்ட இயல்பு, ஆசிரியர்‌ வாசகார்களோடு கொண்டிருந்த 
உறவு, இயேசுவை தனிப்பட்ட முறையில்‌ அறிந்திருந்தவர்களில்‌ தானும்‌ 
ஒருவராக இருந்ததாக ஆசிரியர்‌ உறுதிப்படுத்துவது (1 யோவான்‌ 1:1-4), மற்றும்‌ 
இந்த கடிதத்தின்‌ அதிகார தொனி ஆஇியவை “அறியப்படாத ஒரு ஆசிரியர்‌” 
இருந்தார்‌ என்பதற்கு எதிராகவும்‌ மற்றும்‌ யோவான்‌ தான்‌ இதின்‌ ஆசிரியர்‌ 
என்பதற்கு ஆதரவாகவும்‌ வாதிடுகிறது. 





இடம்‌ மற்றும்‌ எழுதப்பட்ட காலம்‌ 

யோவானுடைய மூன்று கடிதங்களும்‌ எழுதப்பட்டிருப்பதற்கு மிகவும்‌ 
சாத்தியமான இடம்‌ எபேசுவாக உள்ளது. அங்கே யோவான்‌ அநேகமாக தன்‌ 
கடைசி நாட்களை செலவிட்டார்‌.!! 

வழக்கமாக, 1 யோவான்‌, யோவான்‌ சுவிசேஷத்திற்கு பின்‌ 
தேதியிடப்‌ படுகிறது, ஆனால்‌ ஒன்று மற்றொன்றுக்கு முந்தினது என முடிவு 
செய்வதற்கு நல்ல காரணம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. பெரும்பாலான ஆய்வாளர்கள்‌ 
1 யோவான்‌ கி.பி. 85-95 ஆண்டு வாக்கில்‌ எழுதப்பட்டிருக்கக்‌ கூடும்‌ என 
கூறுகிறார்கள்‌. 


பெறுபவர்கள்‌ 

இந்த கடிதம்‌ குறிப்பாக யாருக்கு எழுதப்பட்டது என்பதை 
அடையாளப்படுத்துவதில்லை. தெளிவாக, இது கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
எழுதப்பட்டது. கள்ளப்போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ போதனைகளால்‌ 
பாதிக்கப்படடிருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ இருந்தார்களென்பதும்‌ தெளிவாக 
காணப்படுகிறது. ஆலன்‌ பிளேக்‌ என்பவர்‌ இது ஒரு பிராந்திய சபைக்கு 
அல்லது ஒரு பிராந்தியத்தின்‌ சபை குழுமங்களுக்கு (வழக்கமாக எபேசுவுக்கு 
அருகாமையிலிருந்த சபைகள்‌ என கருதப்பட்டது) எழுதப்பட்டிருக்கலாம்‌ 
என கூறுகிறது, ஆனால்‌ அநேகமாக முழு கிறிஸ்தவ சகோதரத்துவத்திற்கும்‌ 
எழுதப்படவில்லை. !2 
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கூடுதலாக, சொல்லக்கூடியது என்னவெனில்‌, அவர்‌ நமக்கு 
அறியாதவராயிருந்தாலும்‌, ஆசிரியர்‌ வாசகர்களுக்கு அறியப்பட்டவராயிருந்தார்‌. 
அவர்களோடு அவர்‌ நெருக்கமான மற்றும்‌ அன்பான உறவு உடையவராக 
இருந்தார்‌. மேலும்‌, அவர்‌ அவர்களுடைய விஷயத்தில்‌ தம்மை ஒரு தந்தையாக 
பாவித்தார்‌, என்‌ சிறு பிள்ளைகளே என அவர்களை குறிப்பிட்டார்‌. அவர்கள்‌ 
குன்‌ செய்தியை கேட்டு கீழ்ப்படிய வேண்டுமென அவர்‌ எதிர்பார்த்தார்‌. 


மையக்கருத்து 
1 யோவானில்‌ மையக்கருத்து அல்லது கொள்கையை கண்டு பிடிப்பது 
கடினமாயுள்ளது. ஒரு புறக்கணிக்கத்தக்க மைய கருத்தை விட, இந்த புத்தகம்‌ பல 
வித்தியாசமான வலியுறுத்துதல்களை உள்ளடக்கியுள்ளதாக காணப்படுகிறது: 


1. தேவகுமாரனாகிய இயேசு கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய சரியான போதனை 
(அல்லது உபதேசம்‌). 

அன்பு. 

அறிந்திருத்தல்‌, உறுதிசெய்யப்பட்டிருத்தல்‌. 

பாவம்‌ செய்யாமல்‌ நீதியாய்‌ வாழுதல்‌. 


ஊக ௨19 


ஐக்கியம்‌. 


இந்த பாடத்தின்‌ துவக்கத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டது போல, யோவான்‌ ஒரு 
இசை அமைப்பாளர்‌ அதே ராகங்களை மறுபடியும்‌ மற்றும்‌ விரிவாகவும்‌ ஒரு 
இசை கச்சேரியில்‌ பயன்படுத்துவது போல, மையக்கருத்துக்களை திரும்ப திரும்ப 
பயன்படுத்துகிறார்‌. 12 





புறக்குறிப்பு 
1 யோவானின்‌ மையக்கருத்துக்கள்‌ அமைந்துள்ள விதத்தில்‌, இந்த 
புத்தகத்தின்‌ உள்ளடக்கங்களுக்கு புறக்குறிப்பை ஏற்படுத்துவதற்கான எந்த 
ஒரு முயற்சியும்‌, பின்வரும்‌ பட்டிகளில்‌ வந்துள்ள தலைப்புகளின்‌ பட்டியலில்‌ 
ஏற்படுத்தியுள்ளது. பின்வரும்‌ பட்டியல்‌ இடுதலில்‌, புத்தகத்தில்‌ திரும்ப 
திரும்ப வரும்‌ பிரதான மையக்‌ கருத்துகளை விளக்குவதற்கான முயற்சி 
மேற்கொள்ளப்பட்டுள்ளது. 14 





1:1-4 - அறிமுகம்‌: இயேசு கிறிஸ்து மெய்யாகவே மனிதராயிருந்தார்‌ என்ற 
அப்போஸ்தலரின்‌ சாட்சி கொடுக்கப்பட்டது. 

சைய ்தாநதீது DCW Dg mals பற்றிய OT LGD. 

1:5-2:2 - இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ நீதியாய்‌ வாழவேண்டும்‌ மற்றும்‌ பாவம்‌ 
செய்தலை தவிர்க்கவேண்டும்‌. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்தால்‌, 
அவர்கள்‌ மன்னிக்கப்படக்கூடும்‌. 

DLUESGGG: HBTS ahs. 

2:3-6 - நீதியாய்‌ வாழ்வது தேவனுடைய கட்டளைகளுக்கு கீழ்ப்படிவதை 
உள்ளடக்கியுள்ளது. 

சுய ததாதி DBT! பார்தல்‌, 


2:7-11 - நீதியாய்‌ வாழ்தல்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ அன்பாயிருத்தலை 
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உள்ளடக்கியிருக்கிறது. 

சய/ச(நத்து:. YL. 

2:12-14 - இடைவேளை நேரம்‌: யோவான்‌ யாருக்கு எழுதினாரோ, 
அவர்களுடைய குணாதிசயங்கள்‌ சேர்க்கப்பட்டுள்ளன. 

2:15-17 - கிறிஸ்தவர்கள்‌ உலகத்தில்‌ அன்புக்கூரக்கூடாது. 

சைய தாந்த HT வர்க. 


2:18-29 - கிறிஸ்தவர்கள்‌ கள்ளப்போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ 


கள்ளப்போதனைகளை எவ்விதம்‌ கையாளுகின்றனர்‌? 
“உங்களுக்கு கற்பிக்கப்பட்டதில்‌ நிலைத்திருங்கள்‌ மற்றும்‌ நீதியை 
கடைப்பிடியுங்கள்‌.” 


சைய ்தாநதீது QWs இறுத பற்றிய உண்மையான்‌ உப தகம்‌. 


3:1-10 - கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவத்தை எதிர்த்து, நீதியாய்‌ வாழவேண்டும்‌. 

சைய தகாதது BHT! wg. 

3:11-18 - நீதியாய்‌ வாழ்தல்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாய்‌ இருத்தலை 
உள்ளடக்கியுள்ளது. 


சைய்து: YL. 


3:19-24 - நாம்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருந்து, கற்பனைகளை 
கைக்கொள்வோமானால்‌, நாம்‌ பெரிதான நிச்சயம்‌ 
உடையவர்களாயிருக்க முடியும்‌. 

சமைய/ச்சரநஆ DEW Was ந). 


4:1-6 - கள்ளப்போதகர்கள்‌ கிறிஸ்து மாம்சத்தில்‌ வரவில்லை என 
போதிப்பார்கள்‌. 

சமைய DEW Wasps. 

4:7-21 - ஒருவரிரொருவர்‌ அன்பாயிருங்கள்‌. 

சமைத்து. அண்ட 

5:1-5 - நமது நிச்சயதன்மையானது, இயேசுவை விசுவாசிப்பது, 
சகோதரரில்‌ அன்பாயிருப்பது மற்றும்‌ தேவனுடைய கற்பனைகளை 
கைக்கொள்வதிலிருந்து வருகிறது. 

சைய்து நிய ண்ண, 

5:6-12 - இயேசு கிறிஸ்து தேவனுடைய குமாரன்‌ என்பதற்கான 
சாட்சிகளின்‌ பெயரிடப்பட்டுள்ளன. 

சைய ்சாநதீத DCW இறுத பற்றிய உண்மையான LGD. 

5:13-17 - நாம்‌ நமக்கு ஜீவன்‌ உண்டு மற்றும்‌ நம்முடைய ஜெபங்கள்‌ பதில்‌ 
அளிக்கப்படும்‌ என்ற நிச்சயத்தை உடையவர்களாக இருக்க முடியும்‌. 


சைய நிய ண்ணா, 


5:18-21 - முடிவுரை மற்றும்‌ சுருக்கம்‌: நாம்‌ தேவனை அறியமுடியும்‌, 
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நாம்‌ தேவனை அறிய முடியும்‌, நாம்‌ தேவனில்‌ இருக்கிறோம்‌ 
என்பதையும்‌, இயேசு கிறிஸ்து தேவனுடைய குமாரனாக இருக்கிறார்‌ 
என்பதையும்‌ அறிய முடியும்‌; ஆனால்‌ நாம்‌ விக்கிரக வழிபாட்டை 
குவிர்க்கவேண்டும்‌. 

DWWUESGES: Diu. 


இப்படிப்பட்ட ஒரு பட்டியலிடுவதிலுள்ள பிரச்சனை என்னவென்றால்‌, 
மையக்‌ கருத்துக்கள்‌ ஒன்றை ஒன்று சார்ந்துள்ளது தான்‌. இயேசு கிறிஸ்துவைப்‌ 
பற்றிய உண்மையான உபதேசம்‌ என்ற ஒரு பகுதி, உதாரணமாக, 
ஆறுதலான உறுதிமொழிகள்‌ மற்றும்‌ நீதியாக வாழ்வதற்கான அறிவுரைகளை 
உள்ளடக்கியதாக இருக்கலாம்‌. 

பிற புறக்குறிப்பு முறைகளும்‌ சாத்தியமானவைகள்தான்‌. ஒரு ஆசிரியர்‌ 
1 யோவானுக்கு இந்த புறக்குறிப்பை கொடுக்கிறார்‌: 


1. அறிமுகம்‌ (1:1-4). 
11. ஓளி மற்றும்‌ இருள்‌ (1:5-2:2). 
111. கிறிஸ்துவை அறிவதற்கான சோதனை (2:3-11). 
IV. இந்த கடிதத்தை எழுதுவதற்கான காரணங்கள்‌ (2:12-14). 
v. எச்சரிக்கை: “உலகத்தில்‌ அன்புகூராதிருங்கள்‌!” (2:15-17). 
371. “கடைசி காலத்தின்‌” பொய்கள்‌ (2:18-27). 
VIL நிலைத்திருத்தலின்‌ ஆசீர்வாதங்கள்‌ (2:28-3:38). 
37111. பாவம்‌ மற்றும்‌ நீதியை குறித்த சத்தியம்‌ (3:4-9). 
1X. அன்பினால்‌ வெளியாக்கப்படும்‌ தேவனுடைய பிள்ளை (3:10-23). 
X. சத்திய ஆவி மற்றும்‌ வஞ்சக ஆவி (3:24-4:6). 
201. புத்திமதிகள்‌: “ஒருவரிலொருவர்‌ அன்டாயிருங்கள்‌!” (4:7-5:4). 
211. தேவனுடைய குமாரனை வீசுவாசிப்பதிலுள்ள நிச்சயத்தன்மை (5:5-13). 
20111. ஜெபத்திலுள்ள நம்பிக்கை (5:14-17). 
XIV. முடிவான நிச்சயமானவைகள்‌ (5:18-21).15 





நோக்கம்‌ 
யோவான்‌ தனது கடிதத்திற்கான பல நோக்கங்களை குறித்து பேசினார்‌. 

அவர்‌ தம்முடைய வாசகர்கள்‌ “தங்களோடு ஐக்கியமாயிருக்கும்படியும்‌” 
(1:1-3), “அவர்கள்‌ சந்தோஷம்‌ நிறைவாகும்படியும்‌” (1:4), வாசகர்கள்‌ “பாவம்‌ 
செய்யாதபடியும்‌” (2:1), மற்றும்‌ “அவர்களுக்கு நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்பதை 
அவர்கள்‌ அறியவும்‌” (5:13) எழுதினார்‌. யோவான்‌ இரண்டு அடிப்படை 
காரணங்களுக்காக, இரண்டு முடிவுகளை எதிர்பார்த்து எழுதினார்‌”: 

(1) யோவான்‌ என்ன அறிந்திருந்தார்‌ என்பதை அவருடைய 

வாசகர்கள்‌ நிச்சயமாய்‌ அறியும்படியும்‌, யோவானோடும்‌ மற்றும்‌ மற்ற 

கிறிஸ்தவர்களோடும்‌ ஐக்கிமாயிருக்கும்‌ படியும்‌ எழுதினார்‌. அதின்‌ வை 

இந்த அறிவை அவர்கள்‌ ஏற்றுக்கொண்டால்‌ யோவானுடைய சநதோஷம்‌ 

நிறைவடைந்ததாயிருந்திருக்கும்‌. 


(2) யோவான்‌ அவர்கள்‌ பாவம்செய்யாதபடிக்கும்‌ எழுதினார்‌. அவர்கள்‌ 
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கிறிஸ்துவின்‌ நபர்தன்மை குறித்த சரியான புரிந்துகொள்ளுதலோடு 
வாழ்ந்திருந்தால்‌ மற்றும்‌ பாவத்திற்கு விலகியிருந்தால்‌, அதின்‌ விளை 
குங்களுக்கு நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்ற நிச்சயத்தை உடையவர்களாக 
அவர்கள்‌ இருந்திருப்பார்கள்‌. 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ இயேசு தேவனுடைய குமாரனாக இருக்கிறார்‌ என விசுவாசிக்க 
வேண்டியவர்களாயிருந்தார்கள்‌ (சரியாக விசுவாசித்தல்‌!) மற்றும்‌ அந்த 
விசுவாசத்திற்கு ஏற்ற வாழ்க்கை வாழவேண்டிவர்களாயிருந்தார்கள்‌ (நீதியாய்‌ 
வாழ்தல்‌). 
சுருங்க கூறினால்‌, 1 யோவானின்‌ நோக்கம்‌ இயேசுவே தேவனுடைய 
குமாரனாகிய கிறிஸ்து என்ற அவர்கள்‌ விசுவாசம்‌ மெய்யானதென 
உறுதிப்படுத்தும்‌ மற்றும்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருப்பதினாலும்‌ 
மற்றும்‌ பாவத்திற்கு விலகியிருப்பதினாலும்‌, அவர்கள்‌ நித்தியஜீவனை 
உடையவர்களாயிருக்க முடியும்‌ என்ற நிச்சயத்தை கொடுப்பதுமாயிருந்தது. 


வரலாற்று சூழ்நிலை 

எப்படிப்பட்ட வரலாற்று சூழ்நிலைகள்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு கடிதத்தை 
அவசியமாக்கிற்று? பின்வருவது யோவான்‌ சந்தித்த ஒரு சாத்தியமான 
சூழ்நிலையின்‌ மறுவுறுவாக்கமாக இருக்கறது. '* 

சில கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌ ஒரு வகையான ஆரம்பகால அறிவு வாதத்தை 
(மாதிரி அறிவுவாதம்‌) பரப்பிக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. வேறு சில கருத்துக்களின்‌ 
மத்தியில்‌, அறிவு வாதம்‌ ஆவி நல்லதாயிருக்கிறது என்றும்‌ மற்றும்‌ பொருள்‌ 
(உடல்‌ உட்பட எந்த பொருளானாலும்‌) கெட்டதாயிருக்கிறது என்ற கருத்தை 
முன்‌ வைத்தது. 

இகோ முழுமையான Dlg எண்டது 02/22, இயேசு 
ஒரே நேரத்தில்‌ உண்மையாக தேவனாகவும்‌ மற்றும்‌ உண்மையாக மனிதராகவும்‌ 
இருந்திருக்க முடிந்திருக்காது என்பது அவர்களுடைய போதனையின்‌ 
ஒரு பகுதியாக இருந்தது. ஆகவே, அவர்கள்‌ அவருடைய உண்மையான 
மனிதத்தன்மையை மறுத்தார்கள்‌. உடல்‌ தீமையானது கெட்டது என அவர்கள்‌ 
கருதினபடியால்‌, தேவன்‌ மாம்சத்தில்‌ வந்திருக்க முடியாது என அவர்கள்‌ 
வாதிப்பார்கள்‌. அநேகமாக, அவர்கள்‌ கேவனுடைய குமாரன்‌ உண்மையில்‌ 
மாம்சத்திலிருக்கவில்லை, ஆனால்‌ அப்படி இருப்பது போல “காணப்பட்டார்‌” 
என்ற ஒரு வகையான கொள்கையை போதித்தார்கள்‌.” 

ஒரு துய வாழ்க்கை அவசியமில்லை. அவர்கள்‌ ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ 
தூய்மையான, கீழ்ப்படிதலான மற்றும்‌ அன்பான ஒரு வாழ்க்கை வாழ்வது 
அவசியமாயிருக்க வில்லை என கூறிவந்தார்கள்‌. ஒரு மனுஷனுடைய 
ஆவிக்குறிய வாழ்க்கையானது, அவனுடைய சரீர உலகின்‌ செயல்பாடுகளால்‌ 
பாதிக்கப்படுவதில்லை என்ற முடிவுக்கு சில அறிவு வாதிகள்‌ வந்தார்கள்‌. '? 

அன்ப முக்க யெயமானதல்ல. ஒருவேளை ஒருவன்‌ எப்படி வாழ்கிறான்‌ என்று 
தேவனோடு அவனுக்குள்ள உறவில்‌ எந்த மாற்றத்தையும்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை 
என்ற அவர்களுடைய உபதேசம்‌, அன்புக்கான முக்கியத்துவத்தை குறைக்திருந்தது. 
அநேகமாக, அவர்கள்‌ அன்பில்லாதவர்களாய்‌ நடந்துகொண்டிருந்தார்கள்‌.20 








யோவான்‌ இந்த போதனையை சேர்ப்பதற்கு எந்த காரணத்தை உடையவராக 
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இருந்திருந்தாலும்‌, ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருக்கவேண்டும்‌ என்ற அவருடைய 
வலியுறுத்தல்‌ தெளிவாயுள்ளது. (காண்க 1 யோவான்‌ 2:9-11; 3:11-23; 4:7-21.) 
“திறப அறிவ” தேவைப்பட்டது. அவர்கள்‌ தங்களுடைய போதனைகள்‌, 
தாங்கள்‌ மாத்திரம்‌ பெற்றிருந்த “சிறப்பு அறிவின்‌” ஒரு பகுதியாயிருந்தது 
என்று உரிமைகோரியிருக்கலாம்‌. அவர்கள்‌ மாத்திரமே “அறிந்தவர்களாக” 
இருந்தார்கள்‌ (“அறிதல்‌ என்பதற்கான ஒரு கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்து 
“Gnosticism” அறிவுவாதம்‌ என்ற வார்த்தை வருகிறது). இவர்களின்‌ இந்த 
உயர்வான மனப்டோக்கு யோவான்‌ பிற்காலத்தில்‌ இதை யாருக்கு எழுதினாரோ, 
அந்த றிஸ்தவர்களுக்கு தாழ்வான மனப்போக்கை உருவாக்கியிருந்திருக்கலாம்‌.2! 
கள்ளப்போககர்களின்‌ கருந்தோட்டங்கள்‌ - அதாவது (௮) தாங்கள்‌ மாத்திரமே 
அறிவாளிகள்‌, (ஆ) உண்மையில்‌ தேவன்‌ மற்றும்‌ மனிதராக இருக்கவில்லை, 
(இ) ஒருவர்‌ எப்படி வாழ்கிறார்‌ என்பது வித்தியாசத்தை ஏற்படுத்துவதில்லை 
மற்றும்‌ (ஈ) சகோதர அன்பு ஒரு பொருட்டல்ல - ஆகியவை கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
பெரிய நிச்சயமற்ற தன்மையை உருவாக்கியிருந்திருக்கலாம்‌. உண்மை 





என்ன என்பதை அவர்கள்‌ அறிந்திருக்கக்கூடுமா? இயேசு உண்மையில்‌ 
தேவனாக மற்றும்‌ மனிதராக இருந்தாரா அல்லது இல்லையா என்பது அறிந்து 
நிச்சயிப்பது சாத்தியமானதாயிருந்ததா? அவர்கள்‌ அறிவுவாதிகளின்‌ “சிறப்பு 
அறிவு” இல்லாமல்‌ பரலோகம்‌ செல்லக்‌ கூடுமா? 

“ஆம்‌, அதை அறிந்து கொள்வது சாத்தியமானது, நீங்கள்‌ கற்றுக்கொண்ட 
சத்தியங்களை குறித்து நிச்சயம்‌ உள்ளவர்களாக இருக்க முடியும்‌ மற்றும்‌ 
நீங்கள்‌ பரலோகம்‌ போவதை குறித்த நிச்சயம்‌ உள்ளவர்களாக இருக்க 
முடியும்‌!” என்பதை உணர்த்தி, உறைக்கும்படி யோவான்‌ எழுதினார்‌. 
(“அறிந்திருக்கிறோம்‌” என்ற வார்த்தை [211050] மற்றும்‌ [௦0] என்பதிலிருந்து 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது). 1 யோவானில்‌ முப்பது முறைக்கு மேல்‌ 
காணப்படுகிறது. இந்த புத்தகத்தின்‌ மையக்கருத்துக்கள்‌ ஒரு வார்த்தையில்‌ சுருக்கி 
கூறப்படுமானால்‌, அந்த வார்த்தை “நிச்சயம்‌” என்பதாகஇருக்கும்‌.”” வேறு எந்த 
வசனங்களைக்‌ காட்டிலும்‌, அந்த நிச்சயத்தை சிறப்பாக வெளிப்படுத்தக்கூடி ய 
வசனம்‌ 1 யோவான்‌ 5:13 ஆக இருக்கிறது: “உங்களுக்கு நித்திய ஜீவன்‌ 
உண்டென்று நீங்கள்‌ அறியவும்‌, தேவ குமாரனுடைய நாமத்தின்மேல்‌ நீங்கள்‌ 
விசுவாசமாயிருக்கவும்‌, தேவ குமாரனுடைய நாமத்தின்மேல்‌ விசுவாசமாயிருக்கிற 
உங்களுக்கு இவைகளை எழுதியிருக்கிறேன்‌. *”” 








குறிப்புகள்‌ 

ஒரு நிருபம்‌ ஒரு கடிதமாயிருக்கிறது. இந்த நிருபங்கள்‌ “பொதுவான” அல்லது 
“உலகம்‌ தழுவிய” என்ற அர்த்தத்தில்‌ “கேத்தலிக்‌” எனறமைக்கப்படுகிறது. இந்த 
வகைப்பாட்டில்‌, யாக்கோபு, 1 மற்றும்‌ 2 பேதுரு மற்றும்‌ யூதா நிருபங்கள்‌ வருகின்றன. 
“பொதுவான நிருபம்‌” என்பதின்‌ கருத்து அது ஒரு தனிநபருக்கு அல்லது ஒரு பிராந்திய 
சபைக்கு எழுதப்படுவதற்கு பதிலாக, கர்த்தருடைய சபைக்கு பொதுவாக எழுதப்பட்டது 
என்பதாக இருக்கிறது, இருப்பினும்‌, இந்த விளக்கம்‌ இந்த வகைப்பாட்டில்‌ வரும்‌ 
எல்லா நிருபங்களுக்கும்‌ துல்லியமாக பொருந்துவதில்லை. இந்த வகைப்படுத்துதலில்‌ 
வரும்‌ நிருபங்களின்‌ துல்லியமான விவரிப்பு என்று “பவுலுடையது அல்லாதது” 
என்பதாக இருக்கும்‌; இவைகள்‌ பவுலினால்‌ எழுதப்படாதவைகளாகும்‌. 2“... இது 
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எழுத்தாளரின்‌அடையாள குறியீடுகள்‌ எதுவும்‌ இல்லாமல்‌ துவங்குவதில்லை அல்லது அவர்‌ 
யாருக்கு இதை எழுதுறொறோ அந்த மக்களின்‌ அடையாளம்‌ இல்லாமல்‌ இருப்பதில்லை 
அல்லது தனிப்பட்ட வாழ்த்துக்களோடு முடிவடைவதில்லை” (1. F. Bruce, The Epistles of 
John: Introduction, Exposition and Notes [N.p.: Pickering & Inglis, 1970; reprint, Grand Rapids, 
Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1986), 25. “காணவும்‌ 1 யோவான்‌ 1:4; 2:1, 7, 8, 12- 
14, 21, 26; 5:13. °D. A. Carson, Douglas J. Moo, and Leon Morris, An Introduction to the New 
Testament (Grand Rapids, Mich.: Zondervan, 1992), 445. “புத்தகத்தின்‌ அங்கீகாரம்‌” என்பது 
ஒரு புத்தகம்‌ “அதிகாரப்பூர்வமானதா இல்லையா” என்ற கேள்வி சம்பந்தப்பட்டது, 
இவைகள்‌ ஆவியானவரால்‌ ஏவி எழுதப்பட்டதாக மற்றும்‌ அதிகாரப்பூர்வமானதாக 
மற்றும்‌ வேதாகமத்தில்‌ சேர்க்கப்பட்டவைகளாக கருதப்படுகின்றன. Everett F. Harrison, 
Introduction to the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 
1964), 412. இதற்கு மாறாக, எசுபியஸ்‌ என்பவர்‌ வேறு சில பொதுவான நிருபங்கள்‌ 
அங்கீகரிக்கப்பட்டவைகளாக சேர்க்கப்பட்டதை சிலர்‌ குறை கூறியுள்ளதாக 
சுட்டிக்காட்டியுள்ளார்‌. (ஆusebius Ecclesiastical History 3.24.) Allen Black, An Outline of New 
Testament Introduction (Memphis, Tenn.: Harding University Graduate School of Religion, 1994), 
45; Eusebius 3.39. °Black, 45. மையக்கருத்து, சொல்‌ அகராதி மற்றும்‌ வாக்கெ அமைப்பு 
ஆகியவற்றிலுள்ள ஒற்றுமை ஆகியவை கர்ஸன்‌ மோ மற்றும்‌ மோரிஸ்‌ ஆகியோரால்‌ 
விவாதிக்கப்பட்டுள்ளது, 447; “இந்த பாடத்திட்டம்‌ மற்றும்‌ வாக்கிய அமைப்பு” 
ஆகியவையிலும்‌ குறிக்கப்பட்டுள்ளது. 101 R. W. Stott, The Epistles of John, The Tyndale 
New Testament Commentaries (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1960), 
17-19. "Bruce M. Metzger and Roland E. Murphy, eds., “Introduction to The First Letter of John,” 
The New Oxford Annotated Bible with the Apocryphal/Deuterocanonical Books (New York: Ox- 
ford University Press, 1991), 349. 

Carson, Moo, and Morris, 450. 2Black, 46. 37 யோவானுக்கான ஒரு 
விளக்கவுரையாளர்‌ நிருபத்திலுள்ள கருத்துக்களை விளக்குவதற்கு இதே தோற்றத்தை 
பயன்படுத்தினார்‌: “1 யோவானை ஒன்றுடன்‌ ஒன்று சம்பந்தப்பட்ட தொடர்‌ 
பகுதிகளாக கையாளுவது மிக சிறப்பாக இருக்கும்‌, ஒரு இசை கச்சேரியில்‌ 
செய்யப்படுவதுபோல, மூப்பராகிய ஆசிரியர்‌ பல மையக்‌ கருத்துகளை அல்லது 
குறிப்புகளை திரும்பதிரும்ப கொண்டவராகிறார்‌. உதாரணமாக, முழு நிருபமும்‌ நான்கு 
பெரிய தலைப்புகளையொட்டி ... அமைக்கப்படக்கூடும்‌. ஆசிரியர்‌ வலியுறுத்தலுக்காவும்‌ 
மற்றும்‌ தெளிவுப்படுத்தலுக்காகவும்‌ திரும்ப திரும்ப வருகிறது ... ௮. விசுவாசம்‌, 
உபதேசம்‌ ... ஆ. பாவம்‌/கழ்ப்படிதல்‌ ... இ. நிச்சயம்‌ ... ஈ. அன்பு ...” (1௦026 F. Johnson, 
1, 2, and 3 John, New International Biblical Commentary [Peabody, Mass.: Hendrickson 
Publishers, 1993], 15). “மேலே கொடுக்கப்பட்ட ஐந்து மையக்‌ கருத்துக்களில்‌ “ஐக்யெம்‌” 
என்பது கீழ்வரும்‌ பட்டியலில்‌ சேர்க்கப்படவில்லை. இருப்பினும்‌, தேவனோடு 
ஐக்கிய மாயிருத்தல்‌ என்ற கருத்து புத்தகத்தில்‌ பரவியிருக்கிறது; இது நிருபத்தின்‌ 
ஒவ்வொரு பகுதியில்‌ கண்டுபிடிக்கப்படமுடியும்‌, குறிப்பாக அதிகாரம்‌ 1ல்‌. (“ஐக்கியம்‌” 
என்ற வார்த்தை [k௦ரறonia] 1:3, 6, 7 வசனங்களில்‌ காணப்படுகிறது.) 15Adapted from 
David White, “The Letters of John: An Introduction,” Denton Lectures (1987), 30. காணவும்‌, 
உதாரணமாக, 1 யோவான்‌ 3:23. “யோவான்‌ எழுதினதற்கான இரண்டாவது 
சாத்தியமான சூழ்நிலை என்னவென்றால்‌, சபையில்‌ அல்லது அவர்‌ எந்த சபைகளுக்கு 
எழுதினாரோ அந்த சபைகளில்‌ பிரிவினைகள்‌ இருந்தன. (Bruce, 27; Johnson, 5-15.) சில 
விளக்கவுரையாளர்கள்‌ 1 யோவான்‌ 2:19இல்‌ உள்ள “அவர்களை நம்மைவிட்டுப்‌ பிரிந்து 
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போனார்கள்‌” என்ற சொற்றொடரை வலியுறுத்தி, சபைகளில்‌ ஏற்பட்டிருந்த பிளவை 
விளக்குவதற்கு பயன்படுத்துகிறார்கள்‌. இப்படி பிரிவினை ஏற்பட்டிருந்ததால்‌, இந்த 
நிருபம்‌ (1) ஐக்கியத்தை விட்டுவிட்டவர்களை கடிந்து கொள்ளவும்‌ மற்றும்‌ அவர்களை 
பின்பற்றுபவர்களை எச்சரிக்கவும்‌ மற்றும்‌ (2) எஞ்சி இருப்பவர்களை உற்சாகப்படுத்தவும்‌ 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌ ஒன்றாயிருக்கும்படியும்‌ - ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருக்கும்படி 
வேண்டிக்கொள்ளவும்‌ எழுதப்பட்டதாக கூறுகிறார்கள்‌. முன்னதாக சொல்லப்பட்ட 
பெரும்பாலானவைகள்‌ காரியம்‌ இதுவாக இருந்திருந்தால்‌, நன்கு பொருந்தக்கூடி யதாக 
இருக்கும்‌. “காணவும்‌ 2:22-23; 3:15; 4:1-6; 5:1, 5-12, 20-21. இது 1:5-10; 2:3-6, 15- 
17, 29; 3:3-10, 24; 5:17, 18 ஆதிய இப்படிப்பட்ட வசனங்களை புரிந்து கொள்வதற்கு 
உதவியாயிருக்கிறது. 2அறிவுவாதிகளின்‌ ஒரு குணாதிசயம்‌ அவர்களுடைய “அன்பற்ற 
நிலை” என ஸ்டாட்‌ கூறியுள்ளார்‌. கற்றவர்களில்‌ ஆவிக்குறிய காரியங்களில்‌ தங்களை 
மேன்மக்கள்‌ என கூறிக்கொண்டவர்கள்‌, தாங்கள்‌ மாத்திரமே காரியங்களின்‌ 
“ஆழங்களை” அறிந்திருந்ததாக கூறிக்கொண்ட வர்கள்‌, சாதாரணமாக சொல்லப்‌ பட்ட 
கிறிஸ்தவர்களை இகழக்கூடி யவர்களாயிருந்தார்கள்‌. 

21“திறிஸ்தவர்கள்‌ தாங்கள்‌” தாழ்வானவர்கள்‌ என்று உணரும்படி செய்யப்பட்டார்கள்‌ 
மற்றும்‌ ஆவிக்குறிய முறையில்‌ அச்சுறுத்தப்பட்டார்கள்‌” (Carson, Moo, and Morris, 
452). “ஸ்டாட்‌ என்பவர்‌, “இந்த நிருபங்களின்‌ பிரதானமான மையக்கருத்து கிறிஸ்தவ 
நிச்சயமாயிருக்றெது” என எழுதினார்‌ (801, 50) 1. F. புரூஸ்‌ என்பவர்‌, இந்த நிருபம்‌, 
“உற்சாகப்படுத்துவது மற்றும்‌ மறு உறுதிப்படுத்துதற்கான செய்தியாக உள்ளது” என 
அழைத்தார்‌ (Bruce, 25). 231 யோவான்‌ 2:3, 24ஆ; 3:14ஆ, 18, 19, 24ஆ, 5:2 ஆதிய 


வசனங்களில்‌ உள்ள மறுஉறுதிப்படுத்துவதற்கான செய்திகளை காணவும்‌. 
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1 யோவான்‌ 


2 


ரிதாடூீவாரு ஜக்கியமாயிருக்கதுல்‌ 


1 யோவான்‌ நிருபத்தின்‌ ஐந்து அதிகாரங்களில்‌, கிறிஸ்தவ விசுவாசத்தின்‌ 
முக்கிய உபதேசங்களில்‌ சில வழங்கப்படுவதை நாம்‌ காண்கிறோம்‌. ஒரு இசை 
வெளியீட்டுக்கான பாடல்‌ தொகுப்பில்‌, ஒரு குறிப்பிட்ட ராகத்தை திரும்ப 
திரும்ப இசைத்து பார்ப்பது போல, யோவான்‌ இந்த உபதேசங்களை திரும்ப 
திரும்ப குறிப்பிடுகிறார்‌. 

யோவான்‌ எந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு இந்த இசைத்‌ தொகுப்பை 
எழுதினாரோ, அவர்களை அவர்‌ ஊன்றி கட்டியெழுப்ப விரும்பினார்‌. அவர்கள்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொண்ட உபதேசங்களின்‌ மெய்த்தன்மையை வலியுறுத்தினார்‌, 
மற்றும்‌ அவர்‌ அவர்களை கள்ளப்‌ போதகர்களுக்கு எதிராக எச்சரித்தார்‌. 
மேலும்‌ யோவான்‌ அவர்களுடைய இரட்சிப்பை உறுதி செய்ததோடு, அவர்களை 
நீதியாய்‌ வாழும்படி வேண்டிக்கொண்டார்‌, இதை அவர்‌ செய்கிற வேளையில்‌, 
கிறிஸ்தவத்தின்‌ மிகப்பெரிய சத்தியங்களை வலியுறுத்தினார்‌. 

நாம்‌ இந்த நிருபத்தின்‌ ஒவ்வொரு அதிகாரத்தையும்‌ கூர்ந்து நோக்கும்‌ 
போது, இந்த பெரிதான சத்தியங்களில்‌ சிலவற்றை கண்டுபிடிப்போம்‌. 
ஒவ்வொரு பாடத்திற்கும்‌, அந்தஅதிகாரத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள ஒரு மைய 
கருத்தை எடுத்துக்கொள்வோம்‌. அந்த அதிகாரத்தில்‌ மட்டுமல்ல, அந்த நிருபம்‌ 
முழுவதுமாக யோவான்‌ அந்த மைய கருத்தை பற்றி என்ன கூறியுள்ளார்‌ 
என்பதை நாம்‌ ஆராய்வோம்‌. 

அதிகாரம்‌ 1 இல்‌, “ஒரு கிறிஸ்தவருக்கு ... பிதாவோடு உள்ள 
ஐக்கியத்தை”! குறித்து வாசிக்கிறோம்‌. யோவான்‌ இவ்வாறு எழுதினார்‌, 








நீங்களும்‌ எங்களோடே ஐக்கியமுள்ளவர்களாகும்படி,நாங்கள்‌ 
கண்டும்‌ கேட்டும்‌ இருக்கிறதை உங்களுக்கும்‌அறிவிக்கிறோம்‌; 
எங்களுடைய ஐக்கியம்‌ பிதாவோடும்‌ அவருடைய குமாரனாகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவோடும்‌இருக்கிறது (வசனம்‌ 3). 
(1) அப்படிப்பட்ட ஐக்யெத்திற்கான அவசியம்‌, (2) அந்த ஐக்கியத்தை அடைதல்‌ 
மற்றும்‌ அதை பராமரித்தல்‌, மற்றும்‌ (3) தேவனோடு ஐக்கியமாயிருப்பதினால்‌ 
வரும்‌ பலன்கள்‌ ஆகிய இவைகளை குறித்து படிக்க விரும்புகிறோம்‌. 





தேவனோடு ஐக்கியமாயிருப்பதற்கான அவசியம்‌ 

“நாம்‌ ஏன்‌ பிதாவோடு ஐக்கியமாயிருப்பதற்கு விரும்பவேண்டும்‌?” 
என்ற கேள்வியுடன்‌ தேவனோடு ஐக்கியமாயிருப்பதற்கான அவசியத்தை 
நாம்‌ சிந்திப்போம்‌. அதற்கான பதில்‌ நாம்‌ ஆராதிக்கிற தேவனுடைய 
குணாதிசயத்திலிருக்கிறது. 
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பிற தெய்வங்களோடு மனிதகுடும்பத்திற்குள்ள உறவு 

மக்கள்‌, அவர்களுடைய சமூக குழுக்களில்‌ எப்போதுமே ஏதாவது 
ஒரு தெய்வம்‌ அல்லது தெய்வங்களை வழிபட்டு வந்துள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ 
குங்கள்‌ தெய்வம்‌ அல்லது தெய்வங்களை குறித்து என்ன கருத்து 
உடையவர்களாயிருந்தார்களோ, அதின்‌ அடிப்படையிலேயே, அவைகளோடு 
அவர்களுக்கு தொடர்பு மற்றும்‌ உறவு இருந்தது. 

இயற்கையின்‌ கடன்கள்‌. சிலர்‌ இயற்கையின்‌ மூலப்பொருட்களை 
தெய்வங்களுக்கு சமமாக்குகிறார்கள்‌. சூரியன்‌, மழை மற்றும்‌ ஆறுகள்‌ 
முதலியவை அவர்கள்‌ தெய்வங்களாயிருக்கின்றன. அவைகளால்‌ நன்மை 
பெரும்படி அவைகளுக்கு பலி செலுத்த தாங்கள்‌ கடமைப்பட்டுள்ளதாக 
அவர்கள்‌ உணருகின்றனர்‌. 

ஆவிகளின்‌ கடவுள்கள்‌. பூமிக்குரிய பொருட்களில்‌ ஆவிகளின்‌ கடவுள்கள்‌ 
இரண்டாக கலந்திருப்பதாக சிலர்‌ நம்புகிறார்கள்‌. ஒவ்வொரு மரம்‌ 
அல்லது புதர்‌ ஒரு ஆவியைக்‌ கொண்டிருப்பதாகவும்‌, ஆகவே அவைகளுக்கு 
கோபமூட்டாதபடி ஜாக்கிரதையாயிருக்க வேண்டுமென கருதப்படுவதுண்டு. 
இந்த ஆவிகள்‌ நன்மை செய்வதற்கு பதிலாக கொடூரமானவைகளாக இருப்பதாக 
கருதப்படுவதால்‌, அவைகளை நம்புகிறவர்கள்‌ அவைகளை அமைதிபடுத்துவதை 
குறித்து தொடர்ந்து அக்கரையுள்ளவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌. 

ரெக்க ம்ற்றும்‌ ரொயானிய கடவீன்கள்‌: பண்டைய காலத்து கிரேக்க 
மற்றும்‌ ரோமானியர்கள்‌ ஆகாய மண்டலத்து கடவுள்கள்‌ இருந்ததாகவும்‌, 
அவைகள்‌ அங்கிருந்து பூமியை பார்த்து, அவ்வப்போது மனித நடவடிக்கைகளில்‌ 
ஈடுபட்டதாகவும்‌ நம்பினார்கள்‌. அவைகள்‌ சலன புத்தியுள்ளவைகளாயிருந்தன; 
சில நேரங்களில்‌ அவைகள்‌ உதவியாயிருந்ததாக சொல்லப்பட்ட துண்டு, 
மற்றும்‌ சில நேரங்களில்‌ அவைகள்‌ மனிதனுக்கு துன்பம்‌ இழைப்பவைகளாக 
கருதப்பட்டதுண்டு, மனிதர்‌ அவைகளின்‌ தயவை பெறவும்‌ அல்லது அவைகளின்‌ 
கோபத்தை தவிர்க்கவும்‌, அவைகளோடு பேரம்‌ பேசவும்‌ அல்லது கூடுமானால்‌ 
அவைகளை ஏமாற்றவும்‌ முயன்றதுண்டு. 

இந்து சமயம்‌. இந்துக்கள்‌ நூற்றுக்கணக்கான அல்லது ஆயிரக்கணக்கான 
கடவுள்கள்‌ இருப்பதாகவும்‌, அவைகள்‌ எல்லாம்‌ முடிவில்‌ ஒரு ஏக 
கடவுளுக்குள்‌ உள்ளடங்குவதாகவும்‌ நம்புகின்றனர்‌. அவர்களுடைய நோக்கம்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ உண்டாக்குகிற அந்த கடவுளுக்குள்‌ இணைந்து அதன்‌ ஒரு 
பகுதியாக மாறுவதின்‌ மூலம்‌ தங்கள்‌ அடையாளத்தை இழந்து விடுவதாகும்‌. 





கர்த்தராகிய தேவனோடு நாம்‌ கொண்டுள்ள உறவு: அவருடைய 
ஐக்கியத்தை தேடுதல்‌ 

கர்த்தராகிய தேவனோடு, வேதாகமத்தின்‌ கேவனோடு நாம்‌ கொண்டுள்ள 
உறவு, அவர்‌ எப்படிப்பட்டவராயிருக்கிறார்‌ என்பதின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்துள்ளது. அவர்‌ சர்வவல்லமையுள்ளவர்‌, அவர்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
அறிந்தவர்‌, அவர்‌ எங்கும்‌ வியாபித்இருக்கிறவர்‌, முற்றிலும்‌ பரிசுத்தமானவர்‌ 
மற்றும்‌ முற்றிலும்‌ நீதியுள்ளவர்‌, மேலும்‌ அவர்‌ தனிப்பட்டவர்‌, அன்பு 
நிறைந்தவர்‌ மற்றும்‌ இரக்கம்‌ நிறைந்தவர்‌. தேவன்‌ எப்படிப்பட்ட வராயிருக்றொர்‌ 
என்பதை அறிந்து கொள்ளும்‌ போது, அவர்கள்‌ பதிலுரைப்பு அவரை 
அமைதிபடுத்துவதாகவோ அல்லது அவரது கோபத்தை தவிர்ப்பதாகவோ 
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இருக்காது, இருக்க வேண்டிய அவசியமில்லை. மனிதனுடைய சரியான 
பதிலுரைப்பு என்பது தேவனோடு பேரம்‌ பேசுவதாக இருக்காது, மாறாக 
அவரிடம்‌ கட்டிச்‌ சேருவதாக இருக்கும்‌. 

விக்கிரக வழிபாட்டுக்காரரான அத்தேனே மக்களிடம்‌ பவுல்‌ பேசிய 
போது, இந்த தேவன்‌ தான்‌ எல்லாவற்றையும்‌ மற்றும்‌ மனிதனையும்‌ தம்மை 
தேடும்படி உண்டாக்கினவர்‌ என்று விவரித்தார்‌. “கர்த்தராகிய தம்மை 
அவர்கள்‌ தடவியாகலும்‌ கண்டுபிடிக்கத்தக்கதாகத்‌ தம்மைத்‌ தேடும்படிக்கு 





அப்படிச்‌ செய்தார்‌. அவர்‌ நம்மில்‌ ஒருவருக்கும்‌ துரமானவரல்லவே. 
ஏனெனில்‌ அவருக்குள்‌ நாம்‌ பிழைக்கிறோம்‌, அசைகிறோம்‌, இருக்கிறோம்‌ 
.? நடபடிகள்‌ 17:27, 28௮) கர்த்தராகிய தேவனை அறிந்தவர்கள்‌ அவரை 
தேடக்கூடியவர்களாயிருக்கிறார்கள்‌! 

கர்த்தராகிய தேவன்‌ எப்படிப்பட்ட வராயிருக்கறொர்‌ என்பதை 
அறிந்திருப்பது அவரோடிருப்பதற்கான ஒரு விருப்பத்தை, அவருடைய 
சமூகத்திலிருப்பதற்கான ஒரு பேராவலை - அவருக்கான ஒரு பசிதாகத்தை 
உருவாக்க வேண்டும்‌. அப்படிப்பட்ட பேராவல்‌, சங்கீதக்காரன்‌ எழுதினதின்‌ மூலம்‌ 
வெளிப்படுத்தப்பட்டி ருக்கிறது, 


மானானது நீரோடைகளை வாஞ்சித்துக்‌ கதறுவது போல, தேவனே, 
என்‌ ஆத்துமா உம்மை வாஞ்சித்துக்‌ கதறுகிறது. என்‌ ஆத்துமா 
தேவன்‌ மேல்‌, ஜீவனுள்ள தேவன்‌ மேலேயே தாகமாயிருக்கிறது ... 
(சங்கீதம்‌ 42:1, 2௮). 


நம்முடைய பாடல்கள்‌ சிலவற்றில்‌, கேவனோடு நெருங்கி இருப்பதற்கான 
விருப்பத்தை நாம்‌ தெரிவிக்கிறோம்‌. நாம்‌ இப்படி பாடுகிறோம்‌, 


உம்மண்டை தேவனே நான்‌ சேரட்டும்‌ 
சிலுவை சுமந்து நடப்பினும்‌ 

என்‌ ஆவல்‌ என்றுமே 

உம்மண்டை தேவனே, நான்‌ சேர்வதே!” 


ஒரு உதாரணம்‌: தேவனுக்கான நம்முடைய தேவை மற்றும்‌ விருப்பம்‌ 

ஒரு உதாரணத்தை பயன்படுத்துவதன்‌ மூலம்‌, தேவனுக்கான நம்முடைய 
தேவை-மற்றும்‌ நாம்‌ ஏன்‌ அவரோடு ஐக்கியமாயிருக்க விரும்புகிறோம்‌ என்பதை 
நாம்‌ சிறப்பாக பாராட்டமுடியும்‌. நீங்கள்‌ உங்கள்‌ கிராமத்திலுள்ள ஒரு 
நோயுற்ற மற்றும்‌ ஆதரவற்ற ஒரு குழந்தை என கற்பனை செய்து கொள்ளுங்கள்‌, 
உங்களுக்காக கரிசனைப்பட ஒருவரும்‌ இல்லை; மற்றவர்கள்‌ தூக்கி 
எறியும்‌ உணவு துணிக்கைகளை சாப்பிட்டுக்‌ கொண்டு, எங்கு அடைக்கலம்‌ 
கிடைக்கிறதோ அங்கு தூங்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறீர்கள்‌. நீங்கள்‌ சமூகத்தால்‌ 
ஒதுக்கப்பட்டவர்‌ மற்றும்‌ எல்லாராலும்‌ புறக்கணிக்கப்பட்டவர்‌. 

அங்குள்ள மக்கள்‌ குழு தலைவர்‌ எல்லாரிலும்‌ மிக பெரியவர்‌, பலசாலி, 
அழகானவர்‌, மாபெரும்‌ செல்வந்தர்‌, அறிவுள்ளவர்‌ மற்றும்‌ நல்லவராக இருக்கிறார்‌ 
என்று கற்பனை செய்து கொள்ளுங்கள்‌. அவருடைய சிறப்புகளை எல்லாம்‌ 
நீங்கள்‌ அறிந்திருந்தாலும்‌, நீங்கள்‌ சமூகத்தில்‌ ஒன்றுமில்லாதவராயிருந்ததால்‌ அது 
உங்களுக்கு எந்த நன்மையும்‌ செய்வதில்லை. அப்படிப்பட்ட பெரிய மனிதரை, 
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மற்றும்‌ நல்லவரை நீங்கள்‌ அணுகுவதற்கு உங்களுக்கு வழியில்லை. 

பின்பு, ஒரு நாளில்‌ அந்த தலைவர்‌ உங்கள்‌ கிராமத்தின்‌ வழியாக நடந்து 
செல்கிறார்‌. அவர்‌ உங்களை கவனித்து, தம்மண்டைவரும்படி உங்களை 
அழைக்கிறார்‌.நீங்கள்‌ நடுக்கத்தோடு அவரை அணுகுகறீர்கள்‌. அவர்‌ உங்கள்‌ 
சூழ்நிலை குறித்து கேட்டுறார்‌. நீங்கள்‌ ஒரு அனாதை, நோயுற்றவர்‌, எதற்கும்‌ 
பிரயோஜனம்‌ இல்லாதவர்‌ மற்றும்‌ சாவதற்கு விட்டுவிடப்பட்டவர்‌ என்பதை 
மற்றவர்கள்‌ விளக்குகிறார்கள்‌. இருப்பினும்‌, அவர்‌ உங்களை தூக்கி எடுத்து, 
கும்‌ கரங்களில்‌ அணைத்துக்‌ கொள்கிறார்‌, தன்‌ வீட்டிற்கு எடுத்துச்‌ செல்கிறார்‌, 
உங்கள்‌ வியாதிக்கு சிகிச்சை அளிக்கிறார்‌, நீங்கள்‌ சுகம்‌ பெற உதவி செய்கிறார்‌, 
உங்களை தன்‌ சொந்த பிள்ளையாக தத்து எடுத்துக்‌ கொள்கிறார்‌ மற்றும்‌ தன்‌ 
செல்வம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ உங்களோடு பகிர்ந்து கொள்கிறார்‌. நீங்கள்‌ எப்படி 
உணருவீர்கள்‌? ஒன்றும்‌ இல்லாத ஒரு நிலையில்‌ இருந்து, எல்லாவற்றையும்‌ 
உடையவராயிருக்கிற மற்றும்‌ எல்லாமுமாயிருக்கிற ஒருவரோடு 
இணைக்கப்படுவது அவரால்‌ அரவணைக்கப்படுவது, அவரால்‌ நேசிக்கப்படுவது 
அவரால்‌ சுகமாக்கப்படுவது மற்றும்‌ அவரால்‌ பராமரிக்கப்படுவது என்பது 
எப்படிப்பட்டதாயிருக்கும்‌? நீங்கள்‌ அந்த அனாதை குழந்தையாயிருந்தால்‌, 
அப்படிப்பட்ட ஒருவரோடு இணைக்கப்படுவதை வாஞ்சிக்கமாட்டீர்களா? 

இந்த கதை நம்முடைய சூழ்நிலையை விளக்கக்கூடியதாயுள்ளது. நாமும்‌ 
கூட அந்த அனாதை குழந்தையைப்‌ போல, நம்பிக்கையற்ற அல்லது உதவியற்ற 
பாவியாக, பாவம்‌ என்னும்‌ வியாதியால்‌ மரணத்திற்கு ஏதுவானவர்களாக, 
நமக்காக கரிசனைப்பட ஒருவரும்‌ இல்லாதவர்களாக, எதற்கும்‌ தகுதி 
இல்லாதவர்களாக, எந்த நன்மையும்‌ இல்லாதவர்களாக இருக்கிறோம்‌. 
இருப்பினும்‌, தேவனால்‌ அன்புகூரப்பட்டும்‌, ஆறுதல்படுத்தப்பட்டும்‌ மற்றும்‌ 
தேவனுடைய குடும்பத்தின்‌ ஒரு பகுதியாக மாறும்‌, அவரால்‌ நேசிக்கப்பட்டும்‌ 
மற்றும்‌ எல்லாவற்றிக்கும்‌ சொந்தக்காரராயிருக்கிற ஒருவருடைய நிறைவான 
ஆசீர்வாதங்களை நாம்‌ பகிர்ந்து கொள்ளும்‌ சந்தர்ப்பத்தை உடையவர்களாக 
இருக்கிறோம்‌! இன்னும்‌ மேலாக, நம்மை முழுமையாக அறிந்திருக்கிற மற்றும்‌ 
அதே சமயத்தில்‌ நம்மை நேசிக்கிற, நம்மோடிருக்க வாக்குத்தத்தம்‌ செய்கிற 
மற்றும்‌ நமக்காக எப்போதும்‌ கரிசனைப்படுகிற ஒருவரோடு நாம்‌ ஐக்கியம்‌ 
கொள்ளமுடியும்‌! அப்படியானால்‌, இந்த உலகத்தில்‌ வேறு எதை பார்க்கிலும்‌, நாம்‌ 
ஏன்‌ தேவனோடு நெருங்கி இருப்பதை அதிகமாக விரும்பாமலிருப்போம்‌? எந்த 
ஒருவர்‌ ஏன்‌ பிதாவோடு ஐக்கியமாயிருப்பதை அசட்டை செய்யக்கூடி யவராக 





இருப்பார்‌? நம்முடைய தேவன்‌ மகாபெரியவராக இருக்கிறார்‌ மற்றும்‌ நம்மை 
நேசிக்கிறவராக இருக்கிறார்‌. நாம்‌ அவரிடமிருந்து விலகியிருக்கமாட்டோம்‌, 
அல்லது அவரிடமிருந்து ஒளிந்து கொள்ள மாட்டோம்‌; மாறாக, இப்போதும்‌ 
மற்றும்‌ என்றென்றைக்கும்‌ அவரோடிருப்பதை நாடுவோம்‌! 


1 யோவான்‌ நிருபத்தில்‌ பிதாவோடு ஐக்கியமாயிருத்தல்‌ 

நாம்‌ தனிப்பட்ட ஐக்கியம்‌ வைத்துக்‌ கொள்ளக்கூடிய ஒருவரை தேடிக்‌ 
கண்டுபிடிப்பது சாத்தியமானதா? யோவான்‌ அது சாத்தியமானது தான்‌ என்பதை 
பெலத்தோடு உறுதிசெய்கிறார்‌. அவர்‌ தனது முதல்‌ நிருபத்தை “நாம்‌ பிதாவோடு 
ஐக்கியமாயிருக்க முடியும்‌ ...” (1:3) என்று துவங்கினது மட்டுமல்லாமல்‌, அந்த 
ஐக்கியத்தை தன்‌ நிருபங்கள்‌ முழுவதுமாக வலியுறுத்திகூறியுள்ளார்‌. அநேக 
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வழிகளில்‌ நாம்‌ தேவனோடு நெருங்கிய உறவு கொண்டிருக்க முடியும்‌ என்பதை 
பற்றியும்‌ பேசுகிறார்‌. 

சில நேரங்களில்‌ நாம்‌ பிதாவோடு கொண்டிருக்கும்‌ உறவு என்பது, 
அவரை ஆத்தில்‌ என்று விவரிக்கப்படுகிறது. உதாரணமாக, “அவருடைய 
கற்பனைகளை நாம்‌ கைக்கொள்கிறவர்களானால்‌, அவரை அறிந்திருக்கிறோ 
மென்பதை அதினால்‌ அறிவோம்‌” (1 யோவான்‌ 2:3; காண்க வசனங்கள்‌ 4, 5).? 
என்று யோவான்‌ எழுதினார்‌. சில நேரங்களில்‌ அது ௫771ம்‌ தேவனுக்குள்‌ இருத்தல்‌ 
என்று விளக்கப்படுத்தப்படுகிறது (1 யோவான்‌ 2:5; 5:20) அல்லது அவர்‌ நமக்குள்‌ 
இருத்தல்‌ என்றும்‌ விவரிக்கப்படுறெது (1 யோவான்‌ 4:4). சில சமயங்களில்‌, 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ “கதேவனால்‌ உண்டானவாகள்‌” (1 யோவான்‌ 4:6), “தேவனால்‌ 
உண்டாயிருக்கிறோம்‌” (1 யோவான்‌ 5:19), அல்லது “தேவனால்‌ பறந்தவன்‌” 
(1 யோவான்‌ 4:7; 1 யோவான்‌ 5:1, 4, 18) என்றும்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ளார்கள்‌. 
நாரம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌” என அழைக்கப்படுகிறோம்‌ (1 யோவான்‌ 
3:1, 2, 10). “ஏனென்றால்‌, அவர்‌ இருக்கிற பிரகாரமாக நாமும்‌ இவ்வுலகத்தில்‌ 
இருக்கிறோம்‌” என யோவான்‌ எழுதினார்‌ (1 யோவான்‌ 4:17). 

இருப்பினும்‌ தேவனோடு நமக்குள்ள ஐக்கியத்தை விவரிப்பதற்காக 
பெரும்பாலான நேரங்களில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள பதம்‌, “நிலைத்திருத்தல்‌” 
என்பதாகும்‌. நாம்‌ தேவனில்‌ நிலைத்திருப்பதாலும்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ நம்மில்‌ 
நிலைத்திருப்பதாலும்‌, நாம்‌ பிதாவோடு ஐக்கியம்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌ என்ற 
கருத்தை யோவான்‌ நிருபம்‌ முழுவதும்‌ வலியுறுத்தி கூறியுள்ளார்‌. உதாரணமாக, 
நாம்‌, 





ஆகையால்‌ ஆதிமுதல்‌ நீங்கள்‌ கேள்விப்பட்டது உங்களில்‌ 
நிலைத்திருக்கக்கடவது; ஆதிமுதல்‌ நீங்கள்‌ கேள்விப்பட்டது உங்களில்‌ 
நிலைத்திருந்தால்‌, நீங்களும்‌ குமாரனிலும்‌ பிதாவிலும்‌ நிலைத்திருப்பிர்கள்‌ 
என வாசிக்கிறோம்‌ (1 யோவான்‌ 2:24).* 
பிதாவோடு ஓஐக்யெமாயிருப்பது -நாம்‌ தேவனில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ 
மற்றும்‌ தேவனானவர்‌ நம்மில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ என்பது சாத்தியமான 
ஒன்றுதான்‌ என்பதை இந்த வசனங்களின்‌ மூலம்‌ அறிந்து கொள்கிறோம்‌. நமது 
வாழ்க்கையில்‌ பல காரியங்கள்‌ நிச்சயமற்றவைகளாக இருக்கின்றன, ஆனால்‌ 
தேவனோடு நாம்‌ ஐக்கியமுள்ளவர்களாயிருக்க முடியும்‌ என்பதை குறித்து நாம்‌ 
நிச்சயமுள்ளவர்களாக இருக்கலாம்‌! 
நாம்‌ இந்த உண்மையை இன்னும்‌ கூடுதலாக வலியுறுத்திகூற வேண்டிய 
அவசியம்‌ இருக்கிறது. தேவனை குறித்து நாம்‌ என்ன சிந்திக்கிறோம்‌? தேவன்‌ 
ராஜாவாயிருக்கிறார்‌, ஆகவே நாம்‌ அவருக்கு கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌; ஆனால்‌ 
தேவனோடு நமக்குள்ள உறவில்‌ இன்னும்‌ மோலானவைகள்‌ உள்ளன. 
தேவனோடு நமக்குள்ள உறவை ஒரு விதமான பொருளாதார பரிவுணர்வாக 
கருதலாம்‌; மனுஷர்‌ வழக்கின்படியாக, தேவன்‌ நமக்கு - இரட்சிப்பு மற்றும்‌ நித்திய 
வாழ்வை கொடுக்கிறார்‌ - அதற்கு திருப்புதலாக, நாம்‌ அவருக்கு நம்முடைய 
விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ கழ்ப்படிதலை கொடுக்கிறோம்‌; எப்படியிருப்பினும்‌, 
தேவனோடு நமக்குள்ள உறவில்‌ இன்னமும்‌ மேலானவைகள்‌ உள்ளன. 
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தேவனோடு ஐக்கியம்‌ - ஒரு நெருங்கிய ஐக்கியம்‌, ஒரு தனிப்பட்ட உறவு, ஒரு 
நெருங்கிய உறவு, ஒரு தொடரும்‌ உறவு மற்றும்‌ பயனளிக்கும்‌ ஒரு நட்புறவு 
ஆகியவற்றை நாம்‌ பிதாவோடு கொண்டிருப்பது சாத்தியமானது என்பதை 
நாம்‌ காணத்துவங்குகிறவரையில்‌ - தேவனோடு நமக்குள்ள உறவு அது இருக்க 
வேண்டிய அளவுக்கு நிறைவுள்ளதாக இருக்காது. 


ஐக்கியம்‌ கொண்டிருப்பதற்கான வழிமுறை 
நாம்‌ பிதாவின்‌ ஐக்கியத்தை எப்படி அடைந்து, அதன்‌ பின்னர்‌ 
அதை பராமரிக்க முடியும்‌? 


ஐக்கியத்தை அடைதல்‌ 

நாம்‌ பிதாவோடு ஆரம்பநிலையில்‌ எப்படி ஐக்கியத்தில்‌ வருகிறோம்‌? 
அதிகாரம்‌ 1 இன்‌ சில வசனங்களில்‌ அதற்கான பதில்‌ உணர்த்தப்பட்டுள்ளது.” 

ஆங்கிலத்தில்‌ முதல்‌ வசனத்தில்‌ வரும்‌ “என்ன” (120) (வசனம்‌ 1) என்ற முதல்‌ 
வார்த்தைக்கு கிரேக்க மொழியில்‌ /௦, என்ற பலவின்பால்‌ தொடர்பு பிரதி பெயர்‌ 
சொல்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. தமிழில்‌ “இருந்ததும்‌,” “கேட்டதும்‌” மற்றும்‌ 
“கண்டதும்‌” - “என்ன” இருந்ததோ, “என்னத்தை” கேட்டோமோ, “என்னத்தை” 
கண்டோமோ என்ற பொருளில்‌ வந்துள்ளது. யோவான்‌ தொடர்ந்து, “நாங்கள்‌ 
கேட்டதும்‌,” “கண்டதும்‌,” “நோக்கிபார்த்ததும்‌,” மற்றும்‌ “தொட்டதும்‌” 
என்று கூறும்போது அவர்‌ இயேசுவை குறித்து பேசினார்‌ என்று நம்புவது 
சரியானதாக இருக்றெது. அவர்‌ இயேசுவை குறிப்பிடும்‌ போது, ஒரு “ஆண்பால்‌ 
பெயா்சொல்லை” பயன்படுத்துவதற்கு பதிலாக, ஏன்‌ ஒரு பலவின்பால்‌ பிரதி 
பெயர்‌ சொல்லை பயன்படுத்துவார்‌? யோவான்‌ இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ நபர்‌ 
குன்மையை அல்ல, மாறாக அவரைப்‌ பற்றிய செய்தியை வலியுறுத்தி கூறியுள்ளார்‌ 
என சில விளக்கவுரையாளர்கள்‌ நம்புகிறார்கள்‌.” யோவான்‌ இயேசுகிறிஸ்துவை 
ஒரு நபராக மட்டுமல்ல, மேலும்‌ இயேசுவின்‌ குணாதிசயங்களை 
“வார்த்தை” என்றும்‌ குறிப்பிட்டார்‌ என்று வேறு விளக்கவுரையாளர்கள்‌ 
விளக்கப்படுத்தியுள்ளனர்‌. இருந்த போதிலும்‌, “முதல்‌ நூற்றாண்டு வாசகர்களுக்கு 
.இந்த பாடமானது தேவனுடைய குமாரனாகிய இயேசுகிறிஸ்துவை பற்றியது 
என்பதை புரிந்து கொள்வதில்‌ சிரமம்‌ இருந்திருக்காது” (வசனம்‌ 3). 

வசனங்கள்‌ 1:1-4இல்‌, இயேசுகிறிஸ்து உண்மையிலேயே மாம்சத்தில்‌ வந்தார்‌ 
என்ற நிருபத்தின்‌ மையக்‌ கருத்துக்களில்‌ ஒன்றை கூறுகிறார்‌. யோவானுடைய 








வாசகர்களை குழப்பிக்‌ கொண்டிருந்த கள்ளப்‌ போதகர்களால்‌ இந்த 
சத்தியம்‌ மறுக்கப்பட்டது (1 யோவான்‌ 2:18-23; 4:1-3). யோவான்‌, தானும்‌ 
பிற அப்போஸ்தலரும்‌ இயேசு பேசினதை தங்கள்‌ காதுகளால்‌ கேட்டதாகவும்‌, 
அவரை தங்கள்‌ கண்களால்‌ கண்டதாகவும்‌, அவரை தங்கள்‌ கைகளால்‌ 
தொட்டதாகவும்‌ கூறி இயேசுவின்‌ மனிதத்தன்மையின்‌ யதார்த்தத்தை 
வலியுறுத்தினார்‌. இயேசுகிறிஸ்து ஒரு உண்மையான மனிதராயிருந்தார்‌, 
உண்மையான மனித சரீரத்தில்‌ இருந்தார்‌! 

இந்த இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ மூலம்‌ நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டுள்ளதால்‌, 
பிதாவோடு ஐக்கியம்‌ உடையவர்களாக இருக்கிறோம்‌ “நாம்‌ அவராலே 
பிழைக்கும்படிக்கு,” தேவன்‌ தம்முடைய ஒரே பேறான குமாரனை உலகில்‌ 
அனுப்பினார்‌ என்று யோவான்‌ கூறினார்‌ (1 யோவான்‌ 4:9), மேலும்‌ யோவான்‌ 
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தேவன்‌, “குமாரனை உலகரட்சகராக அனுப்பினார்‌” என்று எழுதினார்‌ 
(1 யோவான்‌ 4:14). 

இயேசு கொண்டு வந்த இரட்சிப்பை நாம்‌ எவ்விதமாக 
பெற்றுக்கொள்கிறோம்‌? கிறிஸ்துவில்‌ விசுவாசம்‌ வைப்பதின்‌ மூலமாக 
பெற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌. “இயேசுவானவரே கிறிஸ்து என்று விசுவாசிக்கிற 
எவனும்‌ தேவனால்‌ பிறந்திருக்றொன்‌” என்று வாசிக்கிறோம்‌ (1 யோவான்‌ 
5:1௮; காண்க 3:23); “இயேசுவானவர்‌ தேவனுடைய குமாரனென்று அறிக்கை 
பண்ணுகிறவன்‌ எவனோ அவனில்‌ தேவன்‌ நிலைத்திருக்றொர்‌; அவனும்‌ 
தேவனில்‌ நிலைத்திருக்கிறான்‌” (1 யோவான்‌ 4:15). 

கிறிஸ்துவில்‌ விசுவாசம்‌ வைப்பது மட்டும்‌ நம்மை தேவனுடைய 
ஐக்கியத்திற்குள்‌ கொண்டு வராது. “நீங்களெல்லாரும்‌ கிறிஸ்து இயேசுவை 
பற்றும்‌ விசுவாசத்தினால்‌ தேவனுடைய புத்திரராயிருக்கிறீர்களே” என 
கலாத்தியர்‌ 3:26 கூறுகிறது. மேலும்‌ அதற்கு அடுத்த வசனமே, “ஏனெனில்‌, 
உங்களில்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ எத்தனை பேரோ, 
அத்தனை பேரும்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ தரித்துக்‌ கொண்டீர்களே” என கூறுகிறது 
(கலாத்தியர்‌ 3:27). விசுவாசித்தல்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்துவிலுள்ள நம்முடைய 
விசுவாசத்தை அறிக்கையிடுவதை தொடர்ந்து, நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக 
ஞானஸ்நானம்‌ பண்ணப்பட வேண்டும்‌. நாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பண்ணப்படும்‌ 
போது, தேவனுடைய பிள்ளைகளாக மாறுகிறோம்‌. அந்த சந்தர்ப்பத்தில்‌ நாம்‌ 
தேவனோடும்‌, கிறிஸ்துவோடும்‌ மற்றும்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளோடும்‌, 
ஐக்கியத்தை பெற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌. 


ஐக்கியத்தை பராமரித்தல்‌ 

தேவனுடைய கிருபையினால்‌, நாம்‌ பிதாவோடும்‌ அவருடைய 
குமாரனோடும்‌ ஐக்கியத்தை அடைந்த பிறகு, அது எப்படி 
பராமரிக்கப்படமுடியும்‌? கிறிஸ்தவர்கள்‌ அந்த ஐக்கியத்தில்‌ எப்படி தொடர்ந்து 
இருக்க முடியும்‌? 1ஆம்‌ அதிகாரத்தின்‌ எஞ்சிய பகுதி அந்த பாடத்தை பற்றி 
பேசுகிறது. 

இந்த வசனங்களின்‌ வாயிலாக, ஒருவரோடொருவர்‌ 
அன்பாயிருத்தல்‌,” தேவனுக்கு கீழ்ப்படிதல்‌, மற்றும்‌ சத்தியத்தில்‌ 
நிலைத்திருத்தல்‌, ஆகிய யாவும்‌ தேவனோடு ஐக்கியமாயிருப்பதற்கு 
தேவையானவைகளாயிருக்கின்றன என்பதை கவனிக்கிறோம்‌. 
எப்படியிருந்தாலும்‌, 1 யோவான்‌ 1:5-10 இல்‌ நாம்‌ தேவனோடு 
ஐக்கியமாயிருக்க குறிப்பாக சொல்லப்பட்டுள்ள நிபந்தனை, “அவர்‌ 
ஒளியிலிருக்றெது போல நாமும்‌ ஒளியிலே ... நடக்க வேண்டும்‌ 
என்பதாயுள்ளது (1 யோவான்‌ 1:7). ஒளியில்‌ நடத்தல்‌ என்றால்‌ அதின்‌ அர்த்தம்‌ 
என்ன? அதின்‌ பொருள்‌, நீதியாக வாழ்வதற்கு நம்மால்‌ எவ்வளவு சிறப்பாக 
செயல்பட முடியுமோ அவ்வளவு சிறப்பாக செயல்படுவது, தேவனை 
பின்பற்றுவது, மற்றும்‌ “பாதைக்கு வெளிச்சமாயிருக்கிற” அவருடைய 
வசனத்திற்கு கீழ்ப்படிவதன்‌ மூலம்‌ தேவனுடைய சித்தத்தை செய்வது (சங்கதம்‌ 
டப்பில்‌ 

ஒரு சிலர்‌ பாவத்தில்‌ (“இருளில்‌ நடத்தல்‌”) வாழ்ந்து கொண்டே, 
தேவனோடு ஐக்கியமாக இருக்க முடியும்‌ என நம்பினார்கள்‌ (1 யோவான்‌ 





133 


1:6). அப்படிப்பட்ட ஒரு காரியம்‌ சாத்தியமானதல்ல. ஏனெனில்‌, “தேவன்‌ 
ஒளியாயிருக்றொர்‌, அவரில்‌ எவ்வளவேனும்‌ இருளில்லை ...” என யோவான்‌ 
கூறுகிறார்‌. ஒரு மனிதன்‌ துணிகரமாக பாவத்தில்‌ வாழ்ந்து கொண்டிருக்கும்‌ 
போதே, அவன்‌ சகல பரிசுத்தமுமுள்ள தேவனோடு - நடந்து கொண்டு, வாழ்ந்து 
கொண்டு மற்றும்‌ அவரோடு நெருங்கிய ஐக்கியம்‌ கொண்டிருக்க முடியுமா? 
“முடியாது!” என யோவானுடைய நிருபம்‌ மிக தெளிவாகக்‌ கூறுகிறது. '” 

சிலருக்கு அந்த பாடம்‌ தேவையாயிருக்கெது. அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
சட்டங்களை மதிப்பதில்லை மற்றும்‌ சாத்தானுடைய வேண்டுகோள்களை 
பின்பற்றி, பாவம்‌ மற்றும்‌ வீணான வாழ்க்கையை வாழ்கிறார்கள்‌, 
இருப்பினும்‌ அவர்கள்‌ பிரச்சனையில்‌ அகப்படும்‌ போது அல்லது அவர்களுக்கு 
உதவி தேவைப்படும்‌ போது தேவனுடைய உதவியை நாடி அவரிடம்‌ 
கூக்குறலிடுகிறார்கள்‌! அவர்கள்‌ இருளில்‌ வாழ தீர்மானித்திருக்கும்‌ போது, 
ஒளியாயிருக்கிற,!“* ஒளியின்‌ தேவன்‌ தங்களுடைய ஜெபங்களுக்கு பதில்‌ 
தரவேண்டுமென்று அவர்கள்‌ எப்படி எதிர்பார்க்கலாம்‌? 

அதே நேரத்தில்‌, “ஒளியில்‌ நடத்தல்‌” என்பது கிறிஸ்தவர்களாகிய நாம்‌ பாவம்‌ 
அற்றவர்களாக வாழ்கிறோம்‌ என்பது அதின்‌ பொருள்‌ அல்ல என்பதைப்‌ புரிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. நாம்‌ எல்லாரும்‌ கிறிஸ்தவராவதற்கு முன்பும்‌ அதற்கு பின்பும்‌ 
பாவம்‌ செய்கிறோம்‌. நமக்கு “பாவம்‌ இல்லை” அல்லது “பாவம்‌ செய்யவில்லை” 
என்று சொல்வோமானால்‌ நம்மை நாமே வஞ்சிக்றெவர்களாயிருக்கிறோம்‌ 
” நாம்‌ அவரை 
பொய்யராக்குறெவர்களாயிருப்போம்‌,” மற்றும்‌ “அவருடைய வார்த்தை 
நமக்குள்‌ இராது” (1 யோவான்‌ 1:8, 10). இருந்தாலும்‌, நாம்‌ பாவம்‌ செய்தால்‌, 
நம்‌ பாவங்களை அறிக்கை செய்வதின்‌ மூலம்‌ தேவனோடுள்ள நம்முடைய 
ஐக்கியத்தை நாம்‌ பழுது நீக்கி கொள்கிறோம்‌; தேவன்‌ அப்போது நம்‌ 
பாவங்களை உண்மையிலேயே மன்னிக்கிறார்‌ (1 யோவான்‌ 1:9).16 

நாம்‌ பிதாவை விசுவாசிப்பதால்‌, கிறிஸ்து மூலம்‌ அவரோடு ஐக்கியத்தை 
எற்படுத்திக்‌ கொள்கிறோம்‌ மற்றும்‌ ஒளியில்‌ நடந்தால்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ 
ஐக்கியத்தை பராமரிக்கிறோம்‌. தேவன்‌ நடத்துகிறபடி வாழ நாம்‌ சிறப்பாய்‌ 


என யோவான்‌ கூறுகிறார்‌. பின்பு, “சத்தியம்‌ நமக்குள்‌ இராது, 


செயல்படுகிறோம்‌ மற்றும்‌ நாம்‌ தவறும்‌ போது, நமது பாவங்களை அறிக்கை 
செய்கிறோம்‌. நமது ஐக்கியம்‌ நமது சிறப்புகளால்‌ பராமரிக்கப்படுவதில்லை, 
மாறாக “சகல பாவங்களையும்‌ நீக்கி சுத்திகரிக்கிற” இரத்தத்தை சிந்தின இயேசு 
இறிஸ்துவால்‌ அந்த ஐக்கியத்தை பராமரிக்கிறோம்‌ (1 யோவான்‌ 1:7).?7 


ஐக்கியமாயிருப்பதின்‌ பலன்கள்‌ 

தேவனோடு ஐக்கியமாயிருப்பதினால்‌ கடைக்கும்‌ பலன்கள்‌ என்ன? நாம்‌ 
அந்த ஐக்கியத்தை பெற்றுக்கொண்டு மற்றும்‌ அதை பராமரிப்பதினால்‌ என்ன 
பெறுகிறோம்‌? நாம்‌ தேவனோடு ஐக்கியம்‌ உடையவர்களாயிருந்து, ஒளியில்‌ 
நடப்பதால்‌, நமது பாவங்களிலிருந்து தொடர்ந்து கழுவப்படுகிறோம்‌ என்பதை 
ஏற்கனவே கவனித்தோம்‌. நாம்‌ பிதாவோடு ஐக்கியத்தை பராமரித்தால்‌, 
கிறிஸ்து வரும்போது நாம்‌ நம்பிக்கையுடையவர்களாக இருக்கமுடியும்‌ என 
யோவான்‌ கூறுகிறார்‌ (1 யோவான்‌ 2:28). மேலும்‌, “நாம்‌ எதையாகிலும்‌ 
அவருடைய சித்தத்தின்படி கேட்டால்‌, அவர்‌ நமக்கு செவிகொடுக்கிறார்‌ ...” 
என்றெ வாக்குத்தத்தத்தை அந்த நிருபத்தின்‌ பின்‌ பகுதியில்‌ நாம்‌ காண்கிறோம்‌ 
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(1 யோவான்‌ 5:14). ஒரு அன்பின்‌ பிதாவாக, தேவன்‌ தம்‌ பிள்ளைகளின்‌ 
வேண்டுகோள்களை கேட்கிறார்‌. 

கூடுதலாக, தேவனோடு ஐக்கியமாயிருப்பதினால்‌ கிடைக்கும்‌ இன்னொரு 
ஆசீர்வாதத்தையும்‌ நாம்‌ கண்டுபிடிக்கிறோம்‌.வசனம்‌ 7ஐ கவனியுங்கள்‌: “அவர்‌ 
ஒளியிலிருக்றெதுபோல நாமும்‌ ஒளியிலே நடந்தால்‌ ஒருவரோடொருவர்‌ 
ஐக்கியப்பட்டிருப்போம்‌; அவருடைய குமாரனாகிய இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ 
இரத்தம்‌ சகல பாவங்களையும்‌ நீக்கி, நம்மை சுத்திகரிக்கும்‌.” நாம்‌ ஒளியில்‌ 
நடப்பதால்‌ தேவனோடு ஐக்கியமுடையவராக இருப்பது மட்டும்‌ 
அல்ல,ஒளியில்‌ நடப்பதால்‌ நாம்‌ பாவமன்னிப்பை பெறுகிறவர்களாக 
மட்டும்‌ அல்ல, நாம்‌ ஒளியில்‌ நடக்கும்‌ போது, “ஒருவரோடொருவர்‌ ஐக்கியம்‌ 
உடையவர்களாயும்‌ இருக்கிறோம்‌,” தேவனோடுள்ள ஐக்கியத்தை நாம்‌ 
அனுபவிக்கும்‌ போது, நாம்‌ மற்ற கிறிஸ்தவர்களோடுள்ள ஐக்கியத்தையும்‌ 
அனுபவிக்கிறோம்‌. நாம்‌ தேவனோடு நெருங்கிய ஐக்கியமாக இருப்பது என்பது, 
ஒரு தனிப்பட்ட, தனித்திருக்கிற ஒரு காரியம்‌ அல்ல என்ற உண்மையை இது 
வெளிப்படுத்துகிறது. 

நாம்‌ ஒருவரோடு நெருங்கிய உறவில்‌ இருக்கும்போது, மற்றவர்களையும்‌ 
அந்த உறவு முறையில்‌ வரும்படி வரவேற்கிற ஒரு ஐக்கியத்தின்‌ காட்சியை 
நாம்‌ எப்படி காணமுடியும்‌? தந்தையும்‌ தாயும்‌ ஒவ்வொரு பிள்ளையையும்‌ 
நேசிக்றெ,அதே சமயத்தில்‌ பிள்ளைகள்‌ ஒருவரை ஒருவர்‌ நேசிக்கிற ஒரு பெரிய 
குடும்பத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ சிந்திக்கலாம்‌. அப்படிப்பட்ட ஒரு குடும்பத்தில்‌ 
ஒவ்வொரு குழந்தையும்‌ தான்‌ அன்புகூரப்படுவதை உணருகிறது மற்றும்‌ தன்‌ 
பெற்றோரோடும்‌ மற்றும்‌ தன்‌ உடன்‌ பிறந்தவார்களோடும்‌ நெருக்கமாயிருக்கிறது. 
சகோதரர்‌ மற்றும்‌ சகோதரிகளோடு ஐக்கியமாயிருப்பது என்பது தந்‌ைத மகன்‌ 
என்ற நெருக்கமான, தனிப்பட்ட உறவில்‌ பாதிப்பை ஏற்படுத்துவதில்லை, 
மாறாக அதை மேப்படுத்துகிறது, 

தேவனுடைய குடும்பமாகிய சபையும்‌ அவ்விதமே இருக்கிறது. 
ஒவ்வொரு அங்கத்தினரும்‌ தேவனோடு நெருங்கிய மற்றும்‌ தனிப்பட்ட 
உறவை உடையவர்களாயிருக்கிறார்கள்‌; ஆனால்‌ அதே சமயத்தில்‌ 
ஒவ்வொரு அங்கத்தினரும்‌ தேவனுடைய குடும்பத்திலுள்ள சகோதர மற்றும்‌ 
சகோதரிகளோடு நெருக்கமாயிருப்பதை உணருகிறார்கள்‌. இந்த குடும்பத்தில்‌ 
பொறாமை மற்றும்‌ பாரபட்சம்‌ என்ற காரியங்களுக்கு இடமில்லை. 
எல்லா பிள்ளைகளும்‌, அவர்கள்‌ தேவனை நேசிப்பதால்‌, மற்றும்‌ அவரோடு 
இணைக்கப்பட்டிருப்பதால்‌, ஒருவரை ஒருவர்‌ நேசிக்றொர்கள்‌ மற்றும்‌ மற்ற 
எல்லா அங்கத்தினார்களோடும்‌ இணைக்கப்பட்டிருக்கிறார்கள்‌. அப்படிப்பட்ட 
விலையேறப்‌ பெற்ற ஐக்கியத்தை நாம்‌ சபையில்‌ உடையவர்களாயிருக்கிறோம்‌. 
இது பிதாவோடு ஐக்கியமாயிருப்பதால்‌ வரும்‌ பலனாக இருக்கிறது. 


முடிவுரை 

பிதாவோடு ஐக்கியமாயிருப்பதினால்‌ பலன்‌ இருக்கின்றனவா? ஆம்‌, 
ஐக்கியமாயிருப்பது என்பதே மிகப்பெரிய பலனாக இருக்கிறது! கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
என்ற வகையில்‌, பிதாவோடு ஐக்கியமாயிருத்தல்‌ மற்றும்‌ அவரோடு 
நெருக்கமான தொடர்பு கொண்டிருத்தல்‌ என்பதே இப்போதும்‌ எப்போதும்‌ 
நமது நம்பிக்கையும்‌ மகிமையுமாயிருக்கவேண்டும்‌. நாம்‌ ஒவ்வொரு நாளும்‌ 
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அவரோடு வாழ்ந்து மற்றும்‌ அவரோடு நடப்போமாக. 





குறிப்புகள்‌ 

“ஐக்கியம்‌” என்ற வார்த்தையானது, “தோழமை, நட்புறவு மற்றும்‌ பொதுவாக 
பகிர்ந்து கொள்ளுதல்‌” என்று பொருள்படும்‌ “கொய்னோனியா” என்ற கிரேக்க 
வார்த்தையிலிருந்து மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது (W. 88. Vine, Merrill F. Unger, and William 
White, Jr., Vines Complete Expository Dictionary of Old and New Testament Words [Nashville: 
Thomas Nelson Publishers, 1985], 233). 2Lowell Mason, “Nearer, My God, to Thee,” Songs of 
Faith and Praise, comp. and ed. Alton H. Howard (West Monroe, La.: Howard Publishing Co., 
1996). Other hymns with similar ideas include “Nearer, Still Nearer,” “Be with Me, Lord,” “Thou, 
My Everlasting Portion” (“Close to Thee”), and “My God and 1.” திறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனை 
அறிந்திருப்பதைப்‌ பற்றி 1 யோவான்‌ நிருபத்தின்‌ பிற வசனப்‌ பகுதிகள்‌ பேசுகின்றன: 
காண்க 2:13, 14; 4:7, 8; 5:20. “நாம்‌ தேவனில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ அல்லது தேவன்‌ நம்மில்‌ 
நிலைத்திருத்தல்‌ என்ற கருத்தானது 1 யோவான்‌ 2:6, 27, 28; 3:6, 24; 4:12, 13, 15, 16. 
ஆகிய வசனப்‌ பகுதிகளிலும்‌ போதிக்கப்பட்டுள்ளது. நாம்‌ தேவனில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ 
மற்றும்‌ தேவன்‌ நம்மில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ ஆகியவற்றிற்கும்‌ மேலாக, ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ 
“ஒளியில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌” (2:10) மற்றும்‌ “தேவனுடைய வசனம்‌ நம்மில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌” 
(3:9) பற்றியும்‌ யோவான்‌ போதித்துள்ளார்‌. வேறுவகையில்‌ கூறுவதானால்‌, ஒரு 
கிறிஸ்தவர்‌ தன்‌ சகோதரர்களில்‌ அன்புகூராவிட்டால்‌, அவன்‌ மரணத்திலே நிலை 
கொண்டிருக்கிறான்‌ (3:14). அவன்‌ தன்‌ சகோதரனை பகைத்தால்‌, அவனுக்குள்‌ நித்திய 





ஜீவன்‌ நிலைநிற்காது (3:15); மேலும்‌ அவன்‌ தன்‌ சகோதரனுக்கு உதவி செய்ய மறுத்தால்‌, 
தேவ அன்பு அவனுக்குள்‌ நிலை கொள்வதில்லை (3:17). “இந்த வார்த்தைகள்‌ யோவான்‌ 
சுவிசேஷ (1:1-14) அறிமுகத்திற்கு இணையாக உள்ளதால்‌, இவைகள்‌ 1 யோவான்‌ 
நிருபத்திற்குறிய “அறிமுகம்‌” என அமைக்கப்படுகிறது. “Stephen S. Smalley, 1, 2, 3 John, 
Word Biblical Commentary (Waco, Tex.: Word Books, 1984), 6; F. F. Bruce, The Epistles of 
John: Introduction, Exposition and Notes (N.p.: Pickering & Inglis, 1970; reprint, Grand Rapids, 
Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1986), 35. “ஷே N. Woods, 4 Commentary on the 
New Testament Epistles of Peter, John, and Jude (Nashville: Gospel Advocate Co., 1983), 210. 
#Thomas F. Johnson, I, 2, and 3 John, New International Biblical Commentary (Peabody, Mass.: 
Hendrickson Publishers, 1993), 25. (Emphasis removed.) காண்க 1 யோவான்‌ 3:14, 15, 17; 
4:8, 12, 13. காண்க 1 யோவான்‌ 3:24அ மற்றும்‌ 2:17ஆ. 

காண்க 1 யோவான்‌ 2:24. 12ஒளியில்‌ நடப்பது என்பது நம்முடைய சகோதர 
சகோதரிகளை நேசிப்பதை உள்ளடக்கியிருக்கிறது (1 யோவான்‌ 2:9-11). 181 யோவான்‌ 
1:5-7, பாவம்‌ செய்வதை தவிர்ப்பதற்காக தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ நீதியாக வாழ 
வேண்டியது அவசியம்‌, என்ற இந்த நிருபத்தின்‌ இன்னொரு மையக்‌ கருத்தை அறிமுகம்‌ 
செய்கிறது. உதாரணமாக 1 யோவான்‌ 2:1, 29; 3:6, 10 ஆகியவற்றை காணவும்‌. 
141 யோவான்‌ 4:8, 16இல்‌ “தேவன்‌ அன்பாகவே இருக்கிறார்‌,” என்று வாசிக்கிற அதே 
வேளையில்‌, 1:7 இல்‌ “தேவன்‌ ஒளியாயிருக்கிறார்‌” என்று வாசிக்கிறோம்‌. அதாவது 
தேவனானவர்‌ முற்றும்‌ பரிசுத்தமானவராயும்‌ நீதியானவராயும்‌ இருக்கிறபடியால்‌, அவர்‌ 
“ஒளியாயிருக்கிறார்‌” அவரில்‌ பாவம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. தேவனானவர்‌ நேசிக்றெவராக 
இரக்கமுள்ளவராக, மனதுருக்கமுள்ளவராக மற்றும்‌ தயையுள்ளவராக இருக்கிறபடியால்‌, 
“தேவன்‌ அன்பாகவே இருக்கிறார்‌.” சில விளக்கவுரையாளர்களின்‌ கூற்றுப்படி, யோவான்‌ 
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தான்‌ எதிர்த்து போரிட்ட பிரிவினைவாதிகள்‌/கள்ளப்‌ போதகர்களுக்கு எதிராக 
மூன்று குற்றச்சாட்டுகளை முன்வைத்தார்‌ (1) தேவனோடு ஐக்கியமாயிருக்கிற அதே 
வேளையில்‌ பாவம்‌ செய்ய முடியும்‌ என்ற அவர்களின்‌ கூற்று (வசனம்‌ 6); (2) பாவத்தின்‌ 
கொள்கையை மறுப்பது என்ற அவர்கள்‌ கூற்று (வசனம்‌ 8); மற்றும்‌ (3) தாங்கள்‌ பாவம்‌ 
செய்யவில்லை என்ற அவர்கள்‌ கூற்று (வசனம்‌ 10). யோவான்‌ இந்த மூன்று தவறான 
கூற்றுக்களையும்‌ மறுத்து பேசினார்‌. (1௦49 R. W. Stott, The Epistles of John, The Tyndale New 
Testament COSommentaries [Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1960], 
72-79.) '*இிறிஸ்தவர்களும்‌ தங்கள்‌ பாவத்திலிருந்து மனம்திரும்ப வேண்டும்‌ (நடபடிகள்‌ 
8:22). “நடந்தால்‌,” “ஐக்கெப்பட்டிருப்போம்‌,” மற்றும்‌ “சுத்திகரிக்கும்‌” என்ற வினைச்‌ 
சொற்கள்‌, தொடர்ந்து செய்யப்படும்‌ செயலை குறிக்கிற நிகழ்காலத்தில்‌ உள்ளன: “நாம்‌ 
ஒளியிலே நடந்தால்‌ ... ஐக்கியப்பட்டிருக்கிறோம்‌ ... மற்றும்‌ இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ இரத்தம்‌ 
நம்மை சுத்திகரித்துக்கொண்டி ருக்கிறது. ” 
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1 யோவான்‌ 


3 
துவனுடைய குமாரன்‌ 
மூலமாக ஒர சிப்‌] 


இயேசு கிறிஸ்து வேதாகம வரலாற்றின்‌ மையமாக இருக்கிறார்‌. பழைய 
ஏற்பாடு அவருடைய வருகையை ஆயத்தப்படுத்துறெது. சுவிசேஷ புத்தகங்கள்‌ 
அவர்‌ வந்து விட்டதை அறிவிக்கின்றன. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எஞ்சிய நிருபங்கள்‌ 
அவருடைய வருகையின்‌ முக்கியத்துவத்தை விளக்குகின்றன மற்றும்‌ அவர்‌ 
மீண்டும்‌ வருகிறார்‌ என்பதை முன்‌ அறிவிக்கின்றன. 

ஆகவே, யோவான்‌ தன்‌ முதல்‌ நிருபத்தில்‌, தன்‌ வாசகர்களின்‌ 
விசுவாச நிச்சயத்தை மறு உறுதிப்படுத்த விரும்பியது நமக்கு ஆச்சரியத்தை 
உண்டுபண்ணுவதில்லை. அவர்கள்‌ “தேவகுமாரன்‌ மூலம்‌ இரட்சிப்பை” 
பெற்றிருந்தார்கள்‌ என்பதை அவர்‌ வலியுறுத்தி கூறினார்‌. அவர்‌ தனது நிருபத்தின்‌ 
2ஆம்‌ அதிகாரத்தை இந்த வசனங்களோடு துவங்குகிறார்‌: 


என்‌ பிள்ளைகளே, நீங்கள்‌ பாவஞ்செய்யாதபடிக்கு இவைகளை உங்களுக்கு 
எழுதுகிறேன்‌; ஒருவன்‌ பாவஞ்செய்வானானால்‌ நீதிபரராயிருக்றெ இயேசு 
கிறிஸ்து நமக்காகப்‌ பிதாவினிடத்தில்‌ பரிந்து பேசுகிறவராயிருக்கிறார்‌. 
நம்முடைய பாவங்களை நிவர்த்து செய்கிற கிருபாதாரபலி அவரே; 
நம்முடைய பாவங்களைமாத்திரம்‌ அல்ல, சர்வலோகத்தின்‌ பாவங்களையும்‌ 
நிவர்த்தி செய்கிற பலியாயிருக்கிறார்‌. 


“நீதிபரராயிருக்கிற இயேசு கிறிஸ்து?” நமது இரட்சிப்பின்‌ 
நம்பிக்கையாயிருக்கறார்‌! 

இந்த பாடத்தில்‌ நாம்‌ யோவான்‌ இயேசு யார்‌ என்பது தொடர்பாக என்ன 
சொன்னார்‌ என்பதை ஆராய்வோம்‌, பிறகு அவர்‌ என்ன செய்தார்‌ என்பதை 
கேட்போம்‌. இறுதியாக, அவர்‌ நம்மிடத்தில்‌ என்ன எதிர்பார்க்கறார்‌ என்பதை 
குறித்து பரிசீலிப்போம்‌. 


இந்த இயேசு யார்‌? 


இயேசுவைக்‌ குறித்த சத்தியம்‌: 
1 யோவானில்‌ இயேசுவை குறித்த விவரிப்புகள்‌ 
யோவானுக்கு வெளிப்படுத்தப்பட்டபடி, இயேசு ... 
1. ஜதிமுதல்‌ இருந்தவா” (1 யோவான்‌ 1:1-3).' 
2. ஜீவவ/த்தை ” (1 யோவான்‌ 1:1; காண்க யோவான்‌ 1:1, 14). 
3. த்திய ஜீவன்‌” (1 யோவான்‌ 1:2; காண்க யோவான்‌ 1:4; 14:0). 
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4, இயேசு” - ஏ்றால்‌ இட்ட” (1 யோவான்‌ 1:3, 7; காண்க மத்தேயு 
1:21, 25). 

5. “இறத” - என்றால்‌ அபரிேகும்‌ பண்ணடட1் டர்‌” (1 யோவான்‌ 1:8; 
2:22; 5:1). 1 யோவானில்‌ “கிறிஸ்து” என்பது இயேசு தெய்வீகமானவர்‌ 
என்பதையும்‌ உள்ளடக்குறெது. 

6. தேவனுடைய குமாரன்‌, பிதாவின்‌ குமாரன்‌ (1 யோவான்‌ 1:8, 7; 
2:22, 23; 4:9, 14, 15; 5:9). தேவனுடைய குமாரனாயிருத்தல்‌ என்பது 
தேவனுடைய தன்மையை பெற்றிருப்பதாகும்‌ (காண்க யோவான்‌ 
10:32-88 மற்றும்‌ 2 யோவான்‌ 3, 4, 9). 

7. நதா” (1 யோவான்‌ 2:1; 3:7; ஒப்பிடுக எபிரேயர்‌ 4:15). 

8. பரிந்து பேசகிறவா (1 யோவான்‌ 2:1). 

9. நம்முடைய பாவக இரு பாரத பலி (1 யோவான்‌ 2:2; 
4:10). 

10. இடச்‌ (1 யோவான்‌ 4:14). 


இயேசுவைக்‌ குறித்த தவறான போதனைகள்‌ 

இந்த எல்லா விதங்களிலும்‌ இயேசுவைக்‌ குறித்து விவரித்தாலும்‌, 
யோவான்‌ தனது வாசகர்களை இயேசுவின்‌ தன்மை தொடர்பான கள்ளப்‌ 
போதனைகளுக்கு எதிராக பாதுகாத்தார்‌. கள்ளப்போதகர்கள்‌ பற்றிய 
அவருடைய எச்சரிப்புகள்‌ இனிய தங்களில்‌ ஒன்றை - நிருபம்‌ முழுவதும்‌ 
காணப்படும்‌ மையக்‌ கருத்துக்களை உண்டாக்குகிறது. 

யோவான்‌ அதே கள்ளப்‌ போதகர்களை குறித்து 1 யோவான்‌ 4:1-3இல்‌ 
பேசியுள்ளார்‌: 


பிரியமானவர்களே, உலகத்தில்‌ அநேகங்‌ கள்ளக்கீர்க்ககரிசிகள்‌ 
தோன்றியிருப்பதினால்‌, நீங்கள்‌ எல்லா ஆவிகளையும்‌ நம்பாமல்‌, அந்த 
ஆவிகள்‌ தேவனால்‌ உண்டானவைகளோ என்று சோதித்தறியுங்கள்‌. 
தேவ ஆவியை நீங்கள்‌ எதினாலே அறியலாமென்றால்‌; மாம்சத்தில்‌ வந்த 
இயேசு கிறிஸ்துவை அறிக்கைபண்ணுகிற எந்த ஆவியும்‌ தேவனால்‌ 
உண்டாயிருக்கிறது. மாம்சத்தில்‌ வந்த இயேசு கிறிஸ்துவை அறிக்கை 
பண்ணாத எந்த ஆவியும்‌ தேவனால்‌ உண்டானதல்ல; வருமென்று நீங்கள்‌ 
கேள்விப்பட்ட அந்திக்கிறிஸ்துவினுடைய ஆவி அதுவே, அது இப்பொழுதும்‌ 
உலகத்தில்‌ இருக்கிறது. 
இந்த கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌ யார்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ என்ன போதித்தார்கள்‌? 
யோவான்‌ கிறிஸ்துவுக்கு எதிராக இருந்த அவர்களை “வஞ்சகர்கள்‌” மற்றும்‌ 
“அந்திக்‌ கிறிஸ்துகள்‌”” என அழைத்தார்‌. அவர்‌, அவர்களை நம்மை விட்டு 
“பிரிந்து போனவர்கள்‌” - வேறு வார்த்தையில்‌, அவர்களை வழிவிலகிப்‌ போன 
இறிஸ்தவர்கள்‌” என குறிப்பிட்டார்‌ (1 யோவான்‌ 2:18, 19; 2 யோவான்‌ 1:7). 
மேலும்‌ அவர்கள்‌ போதித்தவைகளிலிருந்து அவர்கள்‌ இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
ஞானதர்க்கவாத கொள்கையாகிய ஒரு ஆரம்பகால வடிவை பெற்றிருந்தார்கள்‌ 
என நாம்‌ யூகிக்கிறோம்‌. 
“தினாஷ்டிசெசம்‌” என்ற வார்த்தையானது “அறிவு” என பொருள்படும்‌ 
“2௦% கினாசிஷ்‌” என்ற கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்து வந்துள்ளது. இந்த 
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கொள்கையாளர்கள்‌ மற்றவர்கள்‌ பெற்றிராத ஒரு சிறப்பான அறிவு தங்களுக்கு 
இருப்பதாக கூறிவந்தார்கள்‌. இந்த கொள்கை பல வடிவங்களில்‌ இருந்த 
போதிலும்‌, அவர்கள்‌ எல்லாருக்கும்‌ ஒரு பொதுவான நம்பிக்கை இருந்தது: 
அவர்கள்‌ ஆவி நன்மையானதென்றும்‌, பொருள்‌ மற்றும்‌ உடல்‌ தன்னில்‌ தானே 
தமையானதேென்றும்‌ நம்பினார்கள்‌. இதன்‌ விளைவாக, ஆவியாயிருக்கிற தேவன்‌ 
முற்றிலும்‌ நல்லவரென்று நம்பினார்கள்‌, அப்படிப்பட்டவர்‌ ஒரு உடலுடன்‌ 
வந்து மனித உடலில்‌ வாசம்‌ செய்வது சாத்தியமல்லவென்றும்‌ நம்பினார்கள்‌. 
அவர்களை பொருத்தவரை, தேவன்‌ மாம்சத்திலிருந்தார்‌ என்பது சாத்தியமான 
ஒன்றாக இருக்கவில்லை! 

அப்படியானால்‌ இயேசு யாராக இருந்தார்‌? இந்த கொள்கையாளர்களுக்கு 
இரண்டு சாத்தியக்‌ கூறுகள்‌ மட்டுமே இருந்தன. (1) இயேசு உண்மையில்‌ 
மாம்சமாக இருக்கவில்லை; அவர்‌ அவ்விதம்‌ காட்சியளித்தார்‌ அல்லது மாம்சத்தை 
உடையவராக காணப்பட்டார்‌. இந்த கருத்தை கொண்டிருந்த ஒருவர்‌ இயேசு 
பூமியிலிருந்தபோது ஒரு முப்பரிமாண காட்சியுடையவராக இருந்தார்‌ என்று 
நம்பலாம்‌. அவர்‌ தன்‌ கையை நீட்டி இயேசுவை தொடக்கூடுமானால்‌, 
அவருடைய கை அவர்‌ வழியாக கடந்து போய்விடும்‌ என எதிர்பார்க்கறவராக 
இருந்தார்‌. (2) இன்னொரு சாத்தியக்கூறு என்னவென்றால்‌ இயேசு ஒரு 
சாதாரண மனிதராக இருந்தார்‌ ஆனால்‌ சில கட்டங்களில்‌- அநேகமாக அவர்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற போது - கிறிஸ்து அவரில்‌ வாசம்‌ செய்யும்படி வந்தார்‌. 
அகவே அவருடைய ஊழிய காலத்தில்‌, இயேசு, கிறிஸ்துவை தனக்குள்‌ 
வாழும்படி பெற்றிருந்த ஒரு மனிதராயிருந்தார்‌.” இருப்பினும்‌, அவார்‌ 
மரிப்பதற்கு முன்பு கிறிஸ்து அவரை விட்டு விலகி போய்விட்டார்‌, ஆகவே 
மரித்த இயேசு ஒரு முழுமனிதராகவே இருந்தார்‌. இந்த சிந்தையின்படி, இயேசு 
மற்றும்‌ கிறிஸ்து ஆகியோருக்கிடையில்‌ ஒரு தெளிவான வித்தியாசம்‌ ஏற்படுத்த 
வேண்டியதாயிருந்தது, இயேசு ஒரு சாதாரண மனிதராயிருந்தார்‌ மற்றும்‌ 
கிறிஸ்து தெய்வீகமானவராக இருந்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ ஒரு உண்மையான 
மனிதராக இருக்கவில்லை. 





இந்த இரண்டு கருத்துக்களுமே தவறானவைகள்‌ என யோவான்‌ வாதிட்டார்‌. 
யோவான்‌, இயேசுகிறிஸ்து உலகத்தில்‌ இருந்த போது ஓரே நபராக இருந்தார்‌. 
மற்றும்‌ அவர்‌ தேவனுடைய குமாரனாக இருந்தார்‌ என வலியுறுத்தி சொன்னார்‌. 
மேலும்‌, அவர்‌ இயேசுவே கிறிஸ்து எனவும்‌, அவர்‌ தெய்வீகமானவராக இருந்தார்‌ 
எனவும்‌, அவர்‌ மாம்சத்தில்‌ வந்திருந்தார்‌ எனவும்‌ விசுவாசிக்காவிட்டால்‌ நாம்‌ 
இரட்சிக்கப்பட முடியாது என்பதையும்‌ வலியுறுத்தி சொன்னார்‌! 


இயேசுவின்‌ உண்மையான தன்மைக்கான சாட்சிகள்‌ 

நாம்‌ ஏன்‌ இயேசுவை விசுவாசிக்க வேண்டும்‌? இயேசு தம்மை யார்‌ என்று 
அறிவித்தாரே, அவர்‌ அவராகவே இருந்தார்‌ என்பதைஅவருடைய தெய்வீக 
குன்மைக்கான சாட்சிகள்‌ மூலம்‌ நாம்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌ என 1 யோவான்‌ 
நிருபத்தில்‌ நாம்‌ அறிகிறோம்‌.” அந்த சாட்சிகள்‌ யாராக இருந்தார்கள்‌? 

(1) ௮ப்பொல்தலர்கள்‌. யோவான்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ கேட்டிருந்த, 
கண்டிருந்த மற்றும்‌ தொட்டு உணர்ந்திருந்ததைப்‌ பற்றி பேசினார்‌. அவர்கள்‌ 
இயேசு உண்மையிலேயே தேவனாகவும்‌ மற்றும்‌ உண்மையிலேயே 
மனிதராகவும்‌ இருந்தார்‌ என்பதை அறிந்திருந்தார்கள்‌. யோவான்‌, “அந்த ஜீவன்‌ 
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வெளிப்பட்டது; பிதாவிடத்திலிருந்ததும்‌; எங்களுக்கு வெளிப்பட்டதுமான 
நித்தியமாயிருக்கிற அந்த ஜீவனை நாங்கள்‌ கண்டு, அதை குறித்துச்‌ சாட்சி 
கொடுத்து, அதை உங்களுக்கு அறிவிக்கிறோம்‌” என கூறினார்‌ (1 யோவான்‌ 
1:2): 

(2) ஆலி, ஜலம்‌ மற்றும்‌ இரத்தம்‌. 1] யோவான்‌ 5:6-8இல்‌, இவ்வாறு நாம்‌ 
வாசிக்கிறோம்‌,” 


இயேசு கிறிஸ்துவாகிய இவரே ஜலத்தினாலும்‌ இரத்தத்தினாலும்‌ வந்தவர்‌; 
ஜலத்தினாலே மாத்திரமல்ல, ஜலத்தினாலும்‌ இரத்தத்தினாலும்‌ வந்தவர்‌. 
ஆவியானவர்‌ சத்தியமாகையால்‌, ஆவியானவரே சாட்சி கொடுக்கிறவர்‌. 
பரலோகத்திலே சாட்சியிடுகிறவா்கள்‌ மூவர்‌, பிதா, வார்த்தை, 
பரிசுத்த ஆவி என்பவர்களே, இம்மூவரும்‌ ஒன்றாயிருக்கிறார்கள்‌; 
பூலோகத்திலே சாட்சியிடுகிறவைகள்‌ மூன்று, ஆவி, ஜலம்‌, இரத்தம்‌ 
என்பவைகளே, இம்மூன்றும்‌ ஒருமைப்பட்டிருக்கிறது. 


இந்த மூன்று சாட்சிகளும்‌ ஒத்துப்போகிறார்கள்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. 
இதில்‌ “ஜலம்‌ என்பது அநேகமாக இயேசுவின்‌ ஞானஸ்நானத்தை 
குறிக்கிறது. “இரத்தம்‌” என்பது இயேசுவின்‌ மரணத்தை குறிக்கிறது மற்றும்‌ 
அவருடைய உயிர்த்தெழுதலையும்‌ குறிக்கலாம்‌. “ஆவி” என்பது பரிசுத்த 
ஆவியாயிருக்கிறது மற்றும்‌ அவர்‌ “சத்தியம்‌” என்று விவரிக்கப்படுகிறார்‌. 
அவார்‌ பொய்சொல்ல முடியாது. இயேசுவின்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌, இயேசு 
கும்முடைய குமாரராக இருந்தார்‌ என்று தேவனானவர்‌ சாட்சி கொடுத்தார்‌.” 
இயேசுவின்‌ மரணத்தின்‌ போது, ஒரு இருளடைந்த சூரியன்‌, ஒரு நில அதிர்வு 
மற்றும்‌ தேவாலயத்தின்‌ திரைச்சீலை கிழிந்தது போன்ற அற்புத சம்பவங்கள்‌ 
நிகழ்ந்தன. பின்னர்‌, உயிர்த்தெழுதல்‌ நிகழ்ந்தது. பின்னர்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
சுவிசேஷத்தை பிரசங்கிக்கும்படி அப்போஸ்தலர்களை ஏவினார்‌, மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ இயேசுவே கிறிஸ்துவாக இருந்தார்‌ என அறிவித்தார்கள்‌. மேலும்‌, 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற ஒவ்வொருவருக்கும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வரம்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது நடபடிகள்‌ 2:38; 5:32). புதிய கிறிஸ்தவரிலிருந்த அவருடைய 
பிரசன்னம்‌ அவர்‌ இரட்சிக்கப்பட்டார்‌ என்பதற்கும்‌ மற்றும்‌ இயேசு தம்மை யார்‌ 
என்று அறிவித்தாரோ அவராகவே இருந்தார்‌ என்பதற்கும்‌ சான்றாக இருந்தது. 
இவ்விதமாக, இந்த மூன்று சாட்சிகளும்‌ இயேசு தெய்வீகமான தேவனுடைய 
குமாரராக இருந்தார்‌ என்பதை ஒத்துக்கொண்டார்கள்‌. 

(3) தேவன்‌: தேவனானவர்‌ தாமே இயேசுவின்‌ தெய்வீக தன்மைக்கு 
சாட்சியாயிருக்கிறார்‌. இதை குறித்து யோவான்‌, இவ்வாறு சொன்னார்‌, 


நாம்‌ மனுஷருடைய சாட்சியை ஏற்றுக்கொண்டால்‌, அதைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ தேவனுடைய சாட்சி அதிகமாயிருக்நறெது; தேவன்‌ 
குமது குமாரனைக்‌ குறித்து கொடுத்த சாட்சி இதுவே. தேவனுடைய 
குமாரனிடத்தில்‌ விசுவாசமாயிருக்கிறவன்‌ அந்தச்‌ சாட்சியைத்‌ தனக்குள்ளே 
கொண்டிருக்கிறான்‌; தேவனை விசுவாசியாதவனோ, தேவன்‌ தம்முடைய 
குமாரனைக்‌ குறித்துக்‌ கொடுத்த சாட்சியை விசுவாசியாததினால்‌, அவரைப்‌ 
பொய்யராக்குகிறான்‌, தேவன்‌ நமக்கு நித்திய ஜீவனைக்‌ தந்திருக்கிறார்‌, 
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அந்த ஜீவன்‌ அவருடைய குமாரனில்‌ இருக்றெதென்பதே அந்தச்‌ சாட்சியாம்‌. 
குமாரனை உடையவன்‌, ஜீவனை உடையவன்‌, தேவனுடைய 
குமாரன்‌ இல்லாதவன்‌ ஜீவன்‌ இல்லாதவன்‌ (1 யோவான்‌ 5:9-12). 


தேவனானவர்‌, இயேசு தம்முடைய குமாரராக இருந்தார்‌ என்பதை பல 
வழிகளில்‌ நிரூபித்தார்‌. குறைந்தபட்சம்‌ அவர்‌ பரலோகத்திலிருந்து இரண்டு 
சந்தர்ப்பங்களில்‌ பேசினார்‌ (மத்தேயு 3:17; 17:5) மற்றும்‌ அவர்‌ தம்முடைய 
குமாரன்‌ என பிரகடனம்‌ செய்தார்‌. தேவனானவர்‌ இயேசுவை அடையாள 
அற்புதங்கள்‌ செய்யும்படி பலப்படுத்தினார்‌, அந்த அடையாள அற்புதங்கள்‌ 
அவரை தேவனுடைய குமாரன்‌ என நிரூபித்தன (எபிரெயர்‌ 2:4; யோவான்‌ 
20:30, 31). நித்திய ஜீவனை நாம்‌ பெறுவதற்கு இயேசு ஒருவரே வழியாக 
இருக்கிறார்‌ என்பதை கிறிஸ்து மூலமும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ மூலமும்‌ 





வெளிப்படுத்தினார்‌.ஒரு விசுவாசி தேவனுடைய சாட்சியை “தமக்குள்‌ 
உடையவராக? இருக்கிறார்‌, அதாவது தேவனுடைய குமாரனாகிய 
இயேசுவுக்குள்‌ இரட்சிப்பை பெற்றிருக்கிறார்‌, இது இயேசுவின்‌ தெய்வீக 
குன்மைக்கு சான்றாக இருக்கிறது என்று யோவான்‌ மேலுள்ள வசனப்பகுதியில்‌ 
வலியுறுத்தினார்‌. 


இயேசு தெய்வீகமானவராக இருந்தார்‌ என்பதின்‌ விளைவுகள்‌ 

இயேசு கிறிஸ்து தெய்வீகமானவர்‌ - ஆனால்‌ அது நமக்கு என்ன அர்த்தத்தை 
கொடுக்கிறது? அது முகல்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்தவர்களுக்கு என்ன அர்த்தத்தை 
கொடுத்ததோ, அதே அர்த்தத்தை நமக்கும்‌ கொடுக்கிறது - அதாவது நாம்‌ 
இரட்சிக்கப்படும்படி இயேசுவை தேவனுடைய குமாரனாகிய கிறிஸ்து என்று 





ஏற்றுக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌! 

பழக்கத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ சபைக்கு செல்கிறவா்களுக்கு இந்த சத்தியம்‌ 
புரட்சிகரமானதாக இருக்காது. இருந்த போதிலும்‌, இது முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
புரட்சிகரமானதாக இருந்தது. இயேசு கிறிஸ்துவானவரைப்‌ போல தமது தெய்வீக 





குன்மையை குறித்து எவரும்‌ உரிமை கோரியதில்லை. இயேசுவின்‌ சீஷர்களைப்‌ 
போல உரிமைகோரிய சீஷர்களை வேறு எவரும்‌ பெற்றிருந்ததில்லை. அவர்கள்‌ 
உலகத்தில்‌ இருக்கிற ஒவ்வொருவரும்‌ இயேசுவை விசுவாசித்து, சுவிசேஷத்திற்கு 
கீழ்ப்படியாதவரையில்‌ ஆத்துமா இழந்து போனவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌ 
என்பதை அறிவித்தார்கள்‌! 

இந்த காட்சிகள்‌ துல்லியமானதாக இருந்திருக்குமானால்‌, மற்றும்‌ 
இயேசு மாம்சத்தில்‌ வந்த தேவனாக இருந்திருந்தாரானால்‌, அந்த காரியம்‌ 
இன்றும்‌ உண்மையாயிருக்கிறது! அநேகமாக உலகத்தின்‌ மக்கள்‌ தொகையில்‌ 
70% மக்கள்‌ உலகத்தின்‌ எந்த அர்த்தத்திலும்‌ இன்று கிறிஸ்தவர்களாக 
இருப்பதில்லை. இன்று உலகில்‌ 600 கோடி மக்கள்‌ வாழ்வார்களானால்‌, 
மற்றும்‌ அவர்களில்‌ 500 கோடி மக்கள்‌ கணக்கு ஒப்புவிக்கும்‌ வயதை 
அடைந்த பெரியவர்களாக இருப்பார்களானால்‌, 350 கோடி மக்கள்‌ 
இயேசுவை தேவனுடைய குமாரனாயெ கிறிஸ்து என்று விசுவாசியாமலும்‌ 
மற்றும்‌ சுவிசேஷத்திற்கு கீழ்ப்படியாமலுமிருக்கிறபடியால்‌, அவர்கள்‌ இழந்து 
போனவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌! 

நாம்‌ ஏதாவது ஒரு விதத்தில்‌ /அர்த்தத்தில்‌ தங்களை கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று கூறி 
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கொள்ளும்‌ மக்களை குறித்தும்‌ சிந்திக்க வேண்டும்‌. அவர்களில்‌ அநேகர்‌ இயேசு 
ஒரு பெரிய மனிதராக, ஒரு “நல்ல” மனிதராக அல்லது ஒரு சிறந்த போதகராக 
இருந்தார்‌ என்று சிந்திக்கிறார்கள்‌. மற்றவர்களை பின்பற்றுவதை விட அவரைப்‌ 
பின்பற்றுவதை அவர்கள்‌ விரும்புகிறார்கள்‌ ஆனால்‌ இயேசுவை விசுவாசியாத 
மற்றவர்கள்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ இழந்து போனவர்களாக இருப்பார்கள்‌ என்ற 
கருத்தை அவர்கள்‌ நிராகரிக்கிறார்கள்‌. கிறிஸ்தவ நாடுகளிலுள்ள சபை 
பிரிவுகளில்‌ அவைகளின்‌ விசாலமான சிந்தையில்‌ பலர்‌, ஒருவர்‌ கிறிஸ்தவராக 
இருப்பது நல்லது தான்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ ஏதாவது ஒரு சடை பிரிவில்‌ இருப்பது 
தவறல்ல, அவர்‌ ஒரு நல்ல மனிதராக, தனக்கிருக்கிற நம்பிக்கைகளின்படி 
வாழ்கிற வரை அவர்‌ ஒரு நாஸ்திகராக இருந்தாலும்‌ கூட அது தவறு இல்லை 
என்ற ஒரு போதனையை போதிக்கிறார்கள்‌! 

கிறிஸ்துவை விசுவாசிப்பது என்பது நமக்கு இருக்கும்‌ பல தெரிவுகளில்‌ 
ஒன்று அல்ல. ஒரு மனிதன்‌ இரட்சிக்கப்பட வேண்டுமானால்‌, இயேசு கிறிஸ்து 
ஒருவரே தேவனிடத்திலிருந்து வந்த தெரிவாக இருக்கிறார்‌. இந்த பூமியில்‌ 
சூரியன்‌ இன்றி வாழ்வது இயலாததாக இருப்பது போல, தேவனோடு வாழ்கிற 
நித்திய வாழ்வு, அவருடைய குமாரன்‌ மூலமாக அல்லாமல்‌, வேறு வழியில்‌ 
சாத்தியமில்லை! 





இயேசுவானவர்‌ நமக்காக என்ன செய்திருக்றொர்‌? 
“இயேசுவானவர்‌ நமக்காகவும்‌ மற்றும்‌ மனுக்குலத்திற்காகவும்‌ என்ன 
செய்திருக்றொர்‌?” என்ற ஒரு இரண்டாவது கேள்வி கேட்கப்படவேண்டும்‌. 
உண்மையில்‌ நாம்‌, “இயேசு என்ன செய்தார்‌?” மற்றும்‌ “என்ன செய்து 
கொண்டிருக்கிறார்‌?” என்ற இரண்டு கேள்விகளை கேட்க வேண்டும்‌. 


இயேசு செய்தது என்ன 

1 யோவான்‌ புத்தகத்தில்‌ குறைந்தது ஆறு முறை, உலக இரட்சகராக 
இருக்கும்படி தேவன்‌ தமது குமாரனை அனுப்பினார்‌ அல்லது இயேசு உலகில்‌ 
வந்தார்‌ என்று நமக்கு சொல்லப்படுகிறது. உதாரணமாக 1 யோவான்‌ 2:2இல்‌, 
“நம்முடைய பாவங்களை மாத்திரம்‌ அல்ல, சார்வ லோகத்தின்‌ பாவங்களையும்‌ 
நிவர்த்தி செய்கிற பலியாயிருக்கிறார்‌.”” என நாம்‌ வாசிக்கிறோம்‌. 1 யோவான்‌ 
3:16இல்‌, “அவர்‌ தம்முடைய ஜீவனை நமக்காகக்‌ கொடுத்ததினாலே அன்பு 
இன்னதென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌; நாமும்‌ சகோதரருக்காக ஜீவனை கொடுக்க 
கடனாளிகளாயிருக்கிறோம்‌”! என்ற ஒரு இணை வசனத்தை வாசிக்கிறோம்‌. 
பிற வசனப்பகுதியில்‌, “அவர்‌ நம்முடைய பாவங்களை சுமந்து தீர்க்க 
வெளிப்பட்டார்‌ ...” (1 யோவான்‌ 3:5) என்றும்‌, “பிசாசினுடைய கிரியைகளை 
அழிக்கும்படிக்கே தேவனுடைய குமாரன்‌ வெளிப்பட்டார்‌” (1 யோவான்‌ 3:8ஆ) 
என்றும்‌, “தம்முடைய ஒரேபேறான குமாரனாலே நாம்‌ பிழைக்கும்படிக்கு 
தேவன்‌ அவரை இவ்வுலகத்திலே அனுப்பினார்‌ ...” (1 யோவான்‌ 4:9) என்றும்‌, 
மற்றும்‌ “பிதாவானவர்‌ குமாரனை உலகரட்சகராக அனுப்பினாரென்றும்‌ ...” 
(1 யோவான்‌ 4:14) நாம்‌ வாசிக்கிறோம்‌. 


இயேசு செய்து கொண்டிருப்பது என்ன 


இயேசுவினால்‌ அருளப்படும்‌ நண்மைகள்‌ - நாம்‌ இரட்‌சிக்கப்படும்படி- 
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அவர்‌ இவ்வுலகில்‌ வந்தார்‌ மற்றும்‌ நமக்காக சிலுவையில்‌ மரித்தார்‌ - என்ற கடந்த 
கால ஆசீர்வாதங்களோடு நின்றுவிடுவதில்லை. அவைகள்‌ நிகழ்காலத்திலும்‌ 
உள்ளன. இயேசுவானவர்‌ இன்றும்‌ தமது சீஷார்களுக்காக சிலவற்றைச்‌ செய்து 
கொண்டிருக்கிறார்‌! அது என்ன? 

(1) அவரு. இரத்தம்‌ நம்மை சத்த க ம்‌. 
ஒளியிலிருக்கிறது போல நாமும்‌ ஒளியிலே நடந்தால்‌ ஒருவரோடொருவர்‌ 


“அவர்‌ 
ஐக்கியப்பட்டிருப்போம்‌; அவருடைய குமாரனாகிய இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ 
இரத்தம்‌ சகல பாவங்களையும்‌ நீக்கி, நம்மை சுத்திகரிக்கும்‌” (1 யோவான்‌ 7:2)11 
என்ற ஒரு நிச்சயத்தை கிறிஸ்தவர்கள்‌ பெற்றிருக்கிறார்கள்‌. கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ 
நமது பாவங்களுக்கான கிருபாதார பலியாக இருக்கிறது. நாம்‌ கிறிஸ்தவர்களாக 
மாறின போது மட்டுமல்ல, நாம்‌ ஒரு கிறிஸ்தவராக பாவம்‌ செய்தாலும்‌ அது 
அப்படியே இருக்கிறது. அதன்‌ விளைவாக, நாம்‌ நமது பாவங்கள்‌ கழுவப்பட்டு, 
மன்னிக்கப்படுகிறோம்‌. 

(2) அவா்‌ DPD மாறாக செய்ப (80 பிதாவினிடத்தில்‌ 
அவர்‌ நமது மத்தியஸ்தராக இருக்கிறார்‌. யோவான்‌, “என்‌ பிள்ளைகளே 
நீங்கள்‌ பாவஞ்செய்யாதபடிக்கு இவைகளை உங்களுக்கு எழுதுகிறேன்‌; 
ஒருவன்‌ பாவஞ்செய்வானானால்‌ நீதிபரராயிருக்கிற இயேசு கிறிஸ்து நமக்காக 
பிதாவினிடத்தில்‌ பரிந்து பேசுகிறவராயிருக்கிறார்‌” (1 யோவான்‌ 2:1) என 
எழுதினார்‌. இது பரலோக நீதிமன்றத்தில்‌ நாம்‌ விசாரிக்கப்படுவது போலவும்‌, 
இயேசு நம்‌ அருகில்‌ நின்று, நம்‌ சார்பாக பிதாவினிடத்தில்‌ பரிந்து பேசுவது 
போலவும்‌ இருக்கிறது. ஒரு வேளை அவர்‌ கீழ்வருமாறு சொல்லக்கூடும்‌. 
“பிதாவே இந்த சகோதரர்‌ (அல்லது சகோதரி) பாவம்‌ செய்திருக்கிறார்‌ 
என்பதை நான்‌ அறிவேன்‌, மேலும்‌ நானும்‌ ஒரு மனிதராயிருந்ததினால்‌, ஒருவர்‌ 
பாவம்‌ செய்யாமலிருப்பது கடினமானதென்பதையும்‌ அறிந்திருக்கிறேன்‌. 
அவர்‌ தன்னுடைய பாவத்திற்காக வருந்துகிறார்‌. தயவு செய்து அவரை 
மன்னித்தருளும்‌. அவருடைய பாவத்திற்காக தண்டனையை செலுத்த என்னை 
நான்‌ ஒப்புக்கொடுத்தேன்‌.” இயேசு நம்முடைய வழக்குரைஞராக இருக்கும்‌ 
போது, அவர்‌ நமது வழக்கில்‌ வெல்வார்‌ என்றும்‌ நிச்சயம்‌ உடையவர்களாக 
இருக்கலாம்‌! 

(3) ஆவார்‌ நமது நித்ய வரழழ்வின்‌ உறுதியாக இருக்கிறொர்‌ யோவான்‌, 
“தேவன்‌ நமக்கு நித்திய ஜீவனைக்‌ தந்திருக்கிறார்‌, அந்த ஜீவன்‌ அவருடைய 
குமாரனில்‌ இருக்கிறதென்பதே அந்தச்‌ சாட்சியாம்‌” (1 யோவான்‌ 2:11) என 
எழுகினார்‌, யோவானுடைய சொல்‌ அகராதிபடி, இயேசு நித்திய ஜீவனாக 
இருக்கிறார்‌. நாம்‌அவருக்கு சொந்தமாயிருக்கும்போது, அந்த வாழ்வில்‌ நாம்‌ 
பங்கு பெறுகிறோம்‌. கிறிஸ்துவினுடைய ஜீவனில்‌ நாம்‌ பங்கு பெறுகிறோம்‌ 
என்ற அர்த்தத்தில்‌ நாம்‌ இப்போது அதை உடையவார்களாக இருக்கிறோம்‌; 
நித்திய ஜீவன்‌ என்பது கிறிஸ்தவர்களால்‌ அறியப்பட்டிருக்கிற ஒரு 
வாழ்க்கை தரமாக இருக்கிறது. இருப்பினும்‌, இப்போது நாம்‌ அனுபவிப்பது, 
நித்தியகாலமாக நாம்‌ எதை உடையவர்களாயிருப்போமோ, அதன்‌ ஒரு முன்‌ 
சுவையாக மட்டுமே உள்ளது. ஒரு நாளில்‌ நித்திய வாழ்கையின்‌ தன்மை 
என்பது, நித்திய வாழ்வின்‌ ஆசகசக மாறும்‌, அளவிட முடியாத, நித்தியமான, 
எல்லையற்ற, நித்திய காலத்திற்கும்‌ நீண்டிருக்கிற ஒரு அளவாக அது மாறும்‌. 
இப்போது நாம்‌ கிறிஸ்துவோடு இணைக்கப்பட்டிருப்பது, நாம்‌ நித்திய காலமாக 
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அவரோடு இணைக்கப்பட்டிருப்போம்‌ என்ற உறுதியை தருகிறது. 

இரட்சிப்பை நாம்‌ இந்த விதத்தில்‌ குறிப்பிடலாம்‌, நாம்‌ கிறிஸ்தவர்களாக 
மாறின போது இரட்சிக்கப்பட்டே71ம்‌; நாம்‌ கிறிஸ்தவராக பாவம்‌ செய்யும்‌ 
போது மன்னிக்கப்படுவதால்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறொம்‌; மேலும்‌ நாம்‌ 
நம்முடைய நித்திய பலனில்‌ பிரவேசிக்கும்போது நியாயக்தர்ப்பு நாளிற்கு பிறகு 
இரட்சிக்கப்பட்டிருப பொம்‌. துவக்கத்தில்‌ அவர்‌ நம்மை இரட்சிக்கும்படியாக 
மரித்தார்‌, அவருடைய இரத்தம்‌ நம்மை தொடர்ந்து சுத்திகரிக்கிறது மற்றும்‌ 
அவர்‌ மூலமாகவே நாம்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ வாழ்கிறவர்களாக இருப்போம்‌. 





இயேசு என்ன எதிர்பார்க்கிறார்‌? 

“இயேசு நமக்காக அதிகமானதை செய்திருக்கிறார்‌, அவர்‌ நம்மிடத்திலிருந்து 
என்ன எதிர்பார்க்கிறார்‌?” என்பதே பதிலளிக்கப்பட வேண்டிய மூன்றாவது 
கேள்வியாக இருக்கிறது. இரண்டாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ பெரும்பகுதி இதற்கு 
பதிலளிக்கும்படியாக எழுதப்பட்டுள்ளது. நாம்‌ 1 யோவான்‌ 2:3-17 வசனப்‌ 
பகுதியை கவனமாக பரிசீலிப்போமாக. 

இந்த வசனங்களின்‌ அடிப்படையில்‌, தமது குமாரனுடைய இரத்தத்தால்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ எவர்களோ, அவர்களிடத்தில்‌ தேவன்‌ என்ன 
எதிர்பார்க்கிறாரென்பதை பற்றி நாம்‌ என்ன கூறலாம்‌? நான்கு காரியங்கள்‌ 
குறிப்பாக கூறப்படுகின்றன அல்லது உணர்த்தப்படுகின்றன. 

(1) நரசம்‌ இற தாக WN சோர YMG DBT FG PUTED 
தொர_.ஜீந்து பஜ்ர்‌ Ono CAND 2720722003. CUTAN IG DoT 
(2:12-14). மூன்று வகையான கிறிஸ்தவர்கள்‌ - “பிள்ளைகள்‌,” “பிதாக்கள்‌” மற்றும்‌ 
“வாலிபர்‌” ஆகியோர்‌ 2:12-14 வசனப்‌ பகுதிகளில்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றனர்‌. 
இந்த வசனப்பகுதிகளில்‌ அநேகமாக, முன்னும்‌ பின்னும்‌ என்ன வருகிறது 
என்பதை குறிப்பிடாத தனிநிலைமொழி போல்‌ காணப்படுகிறது. யோவான்‌ 
தான்‌ முகவரியிடும்‌ எல்லா கிறிஸ்தவர்களையும்‌ உள்ளடக்கி குறிப்பிட 
விரும்புவதாக தெரிகிறது. அவர்‌, அவர்கள்‌ இயேசு யாராக இருந்தார்‌ 
என்பதையும்‌ மற்றும்‌ தங்களுக்காக என்ன செய்திருந்தார்‌ என்பதையும்‌ 
நினைவில்‌ வைத்துக்கொள்ள வேண்டுமென்று விரும்பினார்‌. அவர்‌ “உங்கள்‌ 
பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்பட்டுள்ளன”'; “ஆதிமுதலிருக்கறவரை நீங்கள்‌ 
அறிந்திருக்கிறீர்கள்‌”; பொல்லாங்கனை நீங்கள்‌ ஜெயித்திருக்கிறீர்கள்‌; “பிதாவை 
நீங்கள்‌ அறிந்திருக்கிறீர்கள்‌”; “நீங்கள்‌ பலவான்களாயிருக்கிறீர்கள்‌” மற்றும்‌ “தேவ 
வசனம்‌ உங்களில்‌ நிலைத்திருக்கிறது” என எழுதினார்‌. கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌ 
இரட்சிப்புக்கு அவசியமான ஏதோ ஒரு சிறப்பான சத்தியத்தை தாங்கள்‌ 
மாத்திரமே அறிந்திருந்ததாக உரிமை கோரினார்கள்‌. மேலும்‌ இந்த விசுவாசிகள்‌ 
குங்களுடைய கிறிஸ்தவ விசுவாசமானது போதுமானதாக இருக்கவில்லை என 
அவர்களை நம்பவைக்க முயற்சித்தனர்‌. அவர்கள்‌ விசுவாசம்‌ எந்த விதத்திலும்‌ 
குறைவானதாக இருக்கிவில்லை என்பதை விசுவாசிகள்‌ அறிந்து கொள்ளும்படி 
யோவான்‌ விரும்பினார்‌! அவர்கள்‌ விசுவாசிக்க வேண்டியதும்‌ மற்றும்‌ போதிக்க 
வேண்டியதுமானது ஏற்கெனவே அவர்கள்‌ அறிந்திருந்ததாகவே இருந்தது. 

(2) போவார்‌ DMD கற்‌. பனை கா DESOTO Car DOr Bor 





(2:3-6). உண்மையில்‌ அவர்‌, “அவரை அறிந்திருக்கிறேனென்று சொல்லியும்‌, 
அவருடைய கற்பனைகளை கைக்கொள்ளாதவன்‌ பொய்யானாயிருக்கிறான்‌, 
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அவனுக்குள்‌ சத்தியமில்லை” (1 யோவான்‌ 2:4) என சொன்னார்‌. இதற்கு 
எதிரிடையாக, “அவருடைய வசனத்தைக்‌ கைக்கொள்ளுகிறவனிடத்தில்‌ தேவ 





அன்பு மெய்யாய்‌ பூரணப்பட்டிருக்கும்‌; நாம்‌ அவருக்குள்‌ இருக்கிறோமென்பதை 
அதினாலே அறிவோம்‌” (1 யோவான்‌ 2:5; காண்க வசனம்‌ 6). நாம்‌ என்ன 
கற்பனைகளை கைக்கொள்ளவேண்டும்‌? நாம்‌ எல்லா கற்பனைகளையும்‌ 
கைக்கொள்ள வேண்டும்‌! ஒருவர்‌ தாமாகவே சில கற்பனைகளை தெரிந்து 
கொண்டு, இதற்குத்‌ தான்‌ கீழ்ப்படிவேன்‌ என வாதிட்டால்‌ அவர்‌ 
எப்படி இயேசுவை உண்மையாக பின்பற்றுகிறவராக இருக்க முடியும்‌? 
உதாரணமாக, ஒரு கிறிஸ்தவர்‌, “என்‌ அயலானுக்கு நான்‌ நன்மை செய்வேன்‌, 
ஏனெனில்‌ கிறிஸ்துவானவர்‌ நான்‌ இதை செய்யும்படி விரும்புகிறார்‌, ஆனால்‌ சகல 
ஆராதனைகளில்‌ கலந்து கொள்ளும்படியும்‌, அல்லது சபைக்கு கொடுக்கும்படி 
கர்த்தர்‌ கட்டளையிட்டிருந்தாலும்‌ நான்‌ அவைகளை செய்யமாட்டேன்‌ என 
சொல்வது சரியாக இருக்குமா”? நிச்சயமாக சரியாக இருக்காது! 

(3) நாம்‌ சகோதரா நேமி வேண்டு Curr Deron 
(1 யோவான்‌ 2:7-11). தேவன்‌ கொடுத்துள்ள எல்லா கட்டளைகளிலும்‌, 
சந்தேகத்துக்கிடமின்றி “ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருங்கள்‌”” என்ற 
கட்டளையை அதிகம்‌ வலியுறுத்தினார்‌. இது ஒரு புதிய கட்டளையல்ல என்பதை 
சுட்டிக்காட்டினார்‌. அன்புகூருங்கள்‌ என்ற கட்டளை எல்லாக்‌ கட்டளைகளையும்‌ 
உள்ளடக்குகிறது, இந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ அன்புகூரவேண்டுமென்று ஆதி 
முதல்‌ போதிக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. கிறிஸ்துவானவர்‌ இந்த கட்டளையை தமது 
சீஷர்களுக்கு கொடுத்த போது, அதை அவர்‌, “புதிய கட்டளை” என அழைத்தார்‌ 
(யோவான்‌ 13:34, 35). மேலும்‌, நாம்‌ சகோதரனை பகைத்துக்‌ கொண்டு ஒளியில்‌ 





நடப்பதாக கூறினால்‌ நாம்‌ பாவம்‌ செய்றெவர்களாயிருக்கிறோம்‌ அல்லது 
இருளிலே நடக்கிறவர்களாயிருக்கிறோம்‌ என உரைத்தார்‌. கிறிஸ்துவானவர்‌ 
நமக்கு செய்துள்ளவைகளுக்கு, நாம்‌ பதில்‌ செய்வதற்கான ஒரு வழி, நம்முடைய 
சகோதர சகோதரிகளை நேசிப்பதாகவிருக்கிறது. 

(4) நரம்‌ உலகத்தை அன்‌ பப ரது ஏனா போலான CNET 
(1 யோவான்‌ 2:15-17). நாம்‌ நேசிக்கக்‌ கூடாத “உலகம்‌” நாம்‌ வாழும்‌ 
இந்த சரீர உலகமோ அல்லது அதில்‌ வாழும்‌ மக்களோ அல்ல, மாறாக, 
“மாம்சத்தின்‌ இச்சை,” “கண்களின்‌ இச்சை,” மற்றும்‌ “ஜீவனத்தின்‌ பெருமை” 
ஆகிய உலகத்திலுள்ள பாவ எண்ணங்கள்‌ மற்றும்‌ செய்கைகளையே நாம்‌ 
வெறுக்க வேண்டியவர்களாக இருக்கிறோம்‌. நம்முடைய வாழ்க்கை இச்சை 
மற்றும்‌ பெருமை ஆகியவற்றால்‌ ஆக்கம்‌ செலுத்தப்படுமானால்‌, நாம்‌ பிதாவை 
நேசிக்க முடியாது. 

மேலும்‌ யோவான்‌ நாம்‌ உலகத்தை நேசிக்காமல்‌, தேவனை நேசிக்க 
வேண்டுமென்பதற்கு யோவான்‌ ஒரு ஊக்குவிப்பை கொடுக்கிறார்‌: “உலகமும்‌ 
அதின்‌ இச்சையும்‌ ஒழிந்து போம்‌ ...” (1 யோவான்‌ 2:17). நம்முடைய இச்சைகள்‌ 
யாவும்‌ முழுமையாக நிறைவேற்றப்படக்கூடுமானாலும்‌ நாம்‌ விரும்பின 
யாவையும்‌ இவ்வுலகில்‌ பெறக்‌ கூடுமானாலும்‌, இந்த உலகம்‌ அழிந்து போகும்‌ 
போது நமக்கு என்ன மிஞ்சியிருக்கும்‌? நாம்‌ மரிக்கும்‌ போது, இவ்வுலகத்தை 
விட்டு கடந்து போகும்போது நம்முடைய சாதனைகளால்‌ நமக்கு பயன்‌ 
என்ன? இருப்பினும்‌, ... “தேவனுடைய சித்தத்தின்படி செய்கிறவனோ 
என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்திருப்பான்‌.”” நாம்‌ உலகத்தை நேசிக்கக்‌ கூடாது, 
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ஆனால்‌ தேவனை நேசித்து, அவருடைய சித்தத்தை செய்ய வேண்டும்‌. அதன்‌ 
பின்னர்‌, நாம்‌ என்றென்றும்‌ அவருடன்‌ வாழுவோம்‌. 


முடிவுரை 

இயேசு, மாம்சத்தில்‌ வந்த தேவனுடைய தெய்வீகமான குமாரனாக 
இருக்கிறார்‌. இவரைத்தான்‌ தேவன்‌ உலக இரட்சகராக இருக்கும்படி 
அனுப்பினார்‌. நாம்‌ கிறிஸ்தவராக மாறும்‌ போது, அவர்‌ நம்முடைய 
பாவங்களிலிருந்து நம்மை இரட்சிக்றொர்‌; நாம்‌ கிறிஸ்தவராக பாவம்‌ 
செய்தால்‌, அவர்‌ தொடர்ந்து தமது இரத்தத்தினால்‌ நம்முடைய பாவங்களை 
கழுவுகிறார்‌; மேலும்‌ அவருக்குள்‌ “நித்திய வாழ்வு” இருக்கிற படியால்‌, நம்மை 
நித்தியமாக இரட்சிப்பார்‌. அவரால்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட நம்மிடத்திலிருந்து அவர்‌ 
சில காரியங்களை எதிர்பார்க்றொர்‌. (1) நாம்‌ ஏற்றுக்கொண்ட சத்தியங்களை 





உறுகியாக பற்றிக்கொள்ள வேண்டும்‌. (2) நாம்‌ அவருடைய கட்டளைகளை கைக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. (3) நாம்‌ ஒருவரை ஒருவர்‌ நேசிக்க வேண்டும்‌. (4) நாம்‌ 
உலகத்தை நேசிக்க மறுக்க வேண்டும்‌. 

ஒரு வேளை நீங்கள்‌ தாமதமாக சென்றதால்‌ ஒரு பேருந்துவையோ அல்லது 
ஒரு தொடர்‌ வண்டியையோ தவற விட்டுவிட்டீர்கள்‌. அந்த நேரத்தில்‌, அந்த 
அனுபவம்‌ உங்களுக்கு பெரும்‌ துன்பமாக தோன்றியிருக்கலாம்‌ - ஆனால்‌ 





சில நிமிடங்களில்‌ நீங்கள்‌ செல்ல விரும்பிய இடத்திற்கு உங்களை அழைத்து 
செல்லும்‌ ஒரு தொடர்வண்டியே, அங்கு வரக்கூடும்‌. ஆனால்‌, பரலோகம்‌ 
செல்வதற்காக, நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்கு கழ்ப்படிறெ சந்தர்ப்பத்தை இழந்து 
விடக்கூடாது. நீங்கள்‌, “பரலோகம்‌ செல்வதற்கு வேறொரு வழி இருக்கும்‌” என 
சொல்ல முடியாது. கிறிஸ்து ஒருவரே இரட்சகராக இருக்கிறார்‌ (நடபடிகள்‌ 
4:12). அவா்‌, இது தொடர்பாக, “நானே (ஒரே) வழியும்‌, (ஒரே?)சத்தியமும்‌, 
(ஒரே) ஜீவனுமாயிருக்கிறேன்‌: என்னாலேயல்லாமல்‌ ஒருவனும்‌ பிதாவினிடத்தில்‌ 





வரான்‌” என்றார்‌ (யோவான்‌ 14:6). நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவை தவிற விட்டுவிட்டால்‌ 
பரேலாகத்தை இழந்து விடுவீர்கள்‌! 

இரட்சிப்பு குமாரன்‌ மூலமாக கிடைக்கிறது! நீங்கள்‌ குமாரனிடத்தில்‌ 
வந்து இரட்சிக்கப்படுங்கள்‌! அவரை விசுவாசித்து, உங்கள்‌ பாவங்களிலிருந்து 
மனந்திரும்புங்கள்‌ (லூக்கா 13:3), அவரை தேவகுமாரனென்று விசுவாசிக்றெ 
உங்கள்‌ விசுவாசத்தை அறிக்கையிடுங்கள்‌ (ரோமர்‌ 10:9, 10), மற்றும்‌ 
பாவமன்னிப்பிற்காக ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌. இதை 
செய்யுங்கள்‌, நீங்கள்‌ தேவ குமாரனால்‌ இரட்சிக்கப்படுவீர்கள்‌ (நடபடிகள்‌ 
2:38). 





குறிப்புகள்‌ 

1விளக்கவுரையாளர்கள்‌ பொதுவாக இந்த வாக்கியத்தை கிறிஸ்துவின்‌ 
நபர்‌ தன்மைக்கு சமமாக்குவதில்லை, ஆனால்‌ கிறிஸ்துவை பற்றியப்‌ செய்திக்கு 
ஒப்பிடுகிறார்கள்‌. 2“கிருபாதார பலி” (/44/4277108) என்ற வார்த்தை பாவங்கள்‌ மூடப்பட்டு 
மற்றும்‌ மன்னிக்கப்படுறெ “பாவ நிவர்த்தியை” குறிக்கிறது (W. 13. Vine, Merrill F. Unger, 
and William White, Jr., Vine’s Complete Expository Dictionary of Old and New Testament Words 
[Nashville: Thomas Nelson Publishers, 1985], 494). யோவானுடைய நிருபத்தின்‌ வேறு ஒரு 


147 


இடத்தில்‌ இயேசு “நாமம்‌” என்ற வார்த்தையால்‌ குறிப்பிடப்படுகிறார்‌ (3 யோவான்‌ 
7). “கள்ளப்போதகர்கள்‌ “நம்மிடத்திலிருந்து பிரிந்து போனவர்கள்‌”? என்று 
சொல்லப்படுவதிலிருந்து, சிலர்‌, யோவான்‌ எந்த சபைக்கு அல்லது சபைகளுக்கு 
எழுதினாரே அவைகள்‌ பிரிவினைகளை சந்தித்துக்‌ கொண்டிருந்தன என்ற முடிவுக்கு 
வருகிறார்கள்‌; “அவர்களுக்கு யோவானுடைய நிருபங்களில்‌ வரலாற்று சூழ்நிலையை 
புரிந்து கொள்வதற்கு 1 யோவான்‌ 2:19 மிக முக்கியமான வசனமாக இருந்தது” (Thomas 
F. Johnson, /, 2, and 3 John, New International Biblical Commentary [Peabody, Mass.: 
Hendrickson Publishers, 1993], 56). விசுவாசத்திலிருந்து விழுந்து போவது சாத்தியமில்லை 
என்று நம்புகிற கால்வினிஸ்டுகள்‌, இந்த வசனப்பகுதியை எடுத்துக்‌ கொண்டு, அவ்வாறு 
விழுந்து போறெவர்‌ கறிஸ்தவராகவே இருந்ததில்லை என வாதிடுகின்றனர்‌. யோவான்‌ 
குறிப்பிடுகிறவர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களாக இருக்கவில்லை என்பதை வாதத்திற்காக 
ஒருவர்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டாலும்‌, அது விழுந்து போன எல்லாருமே கிறிஸ்தவர்களாக 
இருந்ததில்லை என்பதை நிரூபிப்பதில்லை. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பல வசனப்பகுதிகளில்‌ 
ஒருவர்‌ விழுந்து போவதற்கான சாத்தியக்‌ கூறுகள்‌ பற்றி போதிக்கப்பட்டுள்ளன. கீழ்வரும்‌ 
விளக்கவுரை நூலில்‌ கால்வினிஸ்டுகளின்‌ இந்த நிலைப்பாடு மறுத்துரைக்கப்பட்டுள்ளது. 
(Guy N. Woods, 4 Commentary on the New Testament Epistles of Peter, John, and Jude [Nashville: 
Gospel Advocate Co., 1983], 244-45, and Curtis A. Cates, “There Have Arisen Many Anti-Christs,” 
Denton Lectures [1987], 137-38.) ‘வேற்றுக்‌ கொள்கைக்காரன்‌ செரிந்தஸ்‌ என்பவன்‌ 
இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ இந்த கொள்கையை போதித்தான்‌. (1. W. Roberts, The Letters 
of John, The Living Word Commentary [Austin, Tex.: R. B. Sweet Co., 1968], 5, 6, 131.) 
“யோவான்‌ சுவிசேஷமும்‌ இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ தெய்வீகத்‌ தன்மைக்கான சாட்சிகளை 
வலியுறுத்துகிறது (யோவான்‌ 5:33-47). 7£]V மொழிபெயர்ப்பு வசனம்‌ 7 மற்றும்‌ 8 உடன்‌ 
பிற்காலத்தில்‌ மொழிபெயர்ப்புகளிலும்‌ மற்றும்‌ அநேகமாக யோவானால்‌ எழுதப்பட்ட 
மூல கையெழுத்து பிரதியிலும்‌ சேர்க்கப்படாததை சேர்த்துள்ளது. 1 யோவானுக்கான 
அறிமுகத்தை காணவும்‌. “சமீபகால விளக்கவுரையாளர்கள்‌ பொதுவாக “ஓலம்‌” 
என்பது இயேசுவின்‌ ஞானஸ்நானத்தையும்‌ மற்றும்‌ “இரத்தம்‌” என்பது அவருடைய 
மரணத்தையும்‌ குறிக்றெது என்பதை ஏற்றுக்‌ கொள்கின்றார்கள்‌. வேறு விளக்கங்கள்‌ 
கொடுக்கப்பட்டிருந்தாலும்‌ அவர்கள்‌ இதை ஏற்றுக்‌ கொள்கின்றனர்‌. (Edwin A. Blum 
and Glenn W. Barker, “1, 2 Peter; 1, 2, 3 John: Jude,” The Expositor 5 Bible Commentary with 
the New International Version [Grand Rapids, Mich.: Zondervan Publishing House, 1996], 
144; Roberts, 130-31.) இயேசுவின்‌ மரணத்தைப்பற்றிய குறிப்பின்‌ முக்கியமானது, 
தேவனுடைய தெய்வீக குமாரனாகிய இயேசு கிறிஸ்து உண்மையிலேயே மரித்தார்‌ 
என்பது உறுதிப்படுத்தும்‌ விதத்தில்‌ அமைந்துள்ளது. இந்த சத்தியமானது சில 
மறுப்புரையாளர்களால்‌ மறுக்கப்பட்டது. 21 யோவான்‌ 4:10ம்‌, “இயேசு நமது பாவங்களை 
நிவர்த்தி செய்கிற கிருபாதார பலியாக” இருக்கும்படி அனுப்பப்பட்டார்‌ என்று 
கூறுறெது. இணை நிகழ்வாக, 1 யோவான்‌ 3:16ம்‌ யோவான்‌ 3:16ம்‌ ஒத்த கருத்துடைய, 
வேதாகமத்தின்‌ மிக அதிகமாக நேசிக்கப்படக்‌ கூடிய வசனங்களாகவுள்ளன. மேலும்‌ 
1 யோவான்‌ 3:16 அநேகமாக புத்தகத்தின்‌ மையத்தில்‌ அமைய, அதன்‌ செய்தியானது 
யோவான்‌ நிருபத்தின்‌ இதய பகுதியாக வழங்குகிறது. 

11!இந்த வசனத்திலுள்ள வினை சொற்கள்‌ நிகழ்காலத்தில்‌ உள்ளன மற்றும்‌ தொடர்‌ 
நிகழ்ச்சியை பிரதிநிதித்துவப்படுத்துகன்றன. '“வழக்குரைஞரா்‌”” என்பது paரakletos 
என்ற கிரேக்க வார்த்தையின்‌ மொழிபெயர்ப்பாகும்‌, இது “ஒருவர்‌ சார்பாக நிற்கும்படி 
அழைக்கப்பட்டவர்‌” என்ற பொருள்‌ தரும்‌ “இரண்டு கிரேக்க வார்த்தைகளிலிருந்து 
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தரவழைக்கப்பட்டுள்ளது” (Vine, Unger, and White, 111). பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ “Paraclete” 
- “தேற்றரவாளன்‌” (K]V) “உதவுபவர்‌” (NASB) - என யோவான்‌ சுவிசேஷத்தில்‌ 
பேசப்பட்டுள்ளார்‌ (உதாரணமாக, யோவான்‌ 15:26). இயேசு தமது கீஷர்களிடம்‌ தேவன்‌ 
“வேறொரு தேற்றரவாளனை [Pாaklet௦5]” அனுப்புவார்‌ என சொன்னார்‌ (யோவான்‌ 
14:16), அது அவர்தான்‌ உண்மையான தேற்றரவாளனாயிருந்தார்‌ (Parakletos) என்பதை 
உணர்த்துகிறது. 74740/212 என்ற வார்த்தைக்கு பல அர்த்தங்கள்‌ உள்ளன. ஆனால்‌ இங்கு 
இது “ஒரு வழக்குரைஞர்‌, ஒருவர்‌ சார்பாக நீதி மன்றத்தில்‌ வழக்காடுபவர்‌” என்ற கருத்தை 
கொடுக்கிறது (Woods, 222). 18 F. Bruce, The Epistles of John: Introduction, Exposition and 
Notes (N.p.: Pickering & Inglis, 1970; reprint, Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing 
Co., 1986), 53-54. 
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1 யோவான்‌ 


4 
பாவத்தின்‌ குற்றத்தை 
மற்கொள்ளுதகல்‌ 


நாம்‌ படித்து மக்ழ்றெ ஒரு செய்தித்தாளின்‌ நகைச்சுவை பகுதி 
“பிறவியிலேயே தோற்பவன்‌” என அழைக்கப்படுகிறது. அதின்‌ பிரதான 
கதாபாத்திரத்தை நான்‌ விரும்புகிறேன்‌, ஏனெனில்‌ நான்‌ என்னை 
அந்த நிலையில்‌ வைத்துப்பார்க்க முடிகிறது. நான்‌ “தோற்பதற்கென்றே 
பிறந்தவனாக” என்னை நானே அடிக்கடி உணருகிறேன்‌. காரியங்கள்‌ தவறாகப்‌ 
போய்விடுகின்றன; வெற்றி நிச்சயமில்லாததாக இருக்கிறது மற்றும்‌ பிரச்சனைகள்‌ 
உருவாகின்றன, சில நேரங்களில்‌ “நான்‌ எப்போதாவது ஜெயிப்பேனா?” என 
கேட்டுக்கொள்கிறேன்‌. 

வெற்றி பெறுவது சாத்தியமானது என்பது, தோற்றுப்‌ போவதாக உணருகிற 
எனக்கும்‌ மற்றவர்களுக்கும்‌ ஒரு நற்செய்தியாக இருக்கிறது. பவுல்‌ கூறியது போல, 
நாமும்‌, கிறிஸ்துவினால்‌ “முற்றும்‌ ஜெயங்கொள்ளுகிறவர்களாயிருக்கிறோம்‌” 
என கூறலாம்‌ (ரோமர்‌ 8:37). அப்போஸ்தலனாகிய யோவான்‌ தனது முதல்‌ 
நிருபத்தின்‌ 5:4, 5இல்‌, சாட்சி கொடுத்துள்ளார்‌. 





தேவனால்‌ பிறப்பதெல்லாம்‌ உலகத்தை ஜெயிக்கும்‌; நம்முடைய 
விசுவாசமே உலகத்தை ஜெயிக்கிற ஜெயம்‌. 


இயேசுவானவர்‌ தேவனுடைய குமாரனென்று விசுவாசிக்றெவனேயன்றி 
உலகத்தை ஜெயிக்றெவன்‌ யார்‌? 


நாம்‌ “உலகத்தை ஜெயிக்கமுடியும்‌”! 1 யோவான்‌ 2:15-17இல்‌ உலகம்‌ 
பாவத்திற்கு இணையாக சொல்லப்பட்டிருப்பதால்‌ நாம்‌ பாவத்தை ஜெயிக்க 
முடியும்‌ என யோவான்‌ சொல்லிக்கொண்டிருந்தார்‌. 1 யோவானின்‌ நற்செய்தி - 
மற்றும்‌ புத்தகத்தின்‌ மையகருத்துகளில்‌ ஒன்று - கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவத்தின்‌ மேல்‌ 
“வெற்றியை அனுபவிப்பது” சாத்தியமானது என்பதாகவுள்ளது. 

நாம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மூலம்‌ பாவத்தின்‌ குற்றத்தை மேற்கொள்ள முடியும்‌. 
வேதாகமம்‌ முழுவதும்‌ நாம்‌ பாவம்‌ செய்யும்போது தேவனுக்கு இடறல்‌ 
உண்டாக்குகிறோம்‌ மற்றும்‌ நாம்‌ அவருடைய பார்வையில்‌ குற்றவாளிகளாக 





மாறுகிறோம்‌ என போதிக்றெது (ஏசாயா 59:1, 2; காண்க எபேசியர்‌ 2:12). 
இருப்பினும்‌, கிறிஸ்துவின்‌ மூலம்‌ மற்றும்‌ அவருடைய தியாகத்தின்‌ மூலம்‌ 
நம்முடைய கடந்த கால பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்பட முடியும்‌ எனவும்‌ 
வேதாகமம்‌ போதிக்கிறது. அது கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்யும்போது, அந்த 
பாவங்களும்‌ கூட மன்னிக்கப்படக்கூடும்‌ என போதிக்றெது. 
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கடந்த கால பாவங்களின்‌ குற்றஉணர்வு 

1 யோவான்‌ 3:5இல்‌ கிறிஸ்து, “நம்முடைய பாவங்களைச்‌ சுமந்து தீர்க்க 
வெளிப்பட்டாரென்று அறிவீர்கள்‌ ...” என்று நமக்கு சொல்லப்படுகிறது. 
3:16இல்‌ இயேசு “தம்முடைய ஜீவனை நமக்காக கொடுத்ததினால்‌ ...” என்று 
வாசிக்கிறோம்‌. தம்முடைய ஒரே பேறான குமாரனாலே “நாம்‌ பிழைக்கும்படிக்கு 
தேவன்‌ அவரை இவ்வுலகத்திலே அனுப்பினார்‌,” அவர்‌ “நம்முடைய பாவங்களை 
நிவாரத்தி செய்கிற கிருபாதார பலியாகவும்‌,”” “உலகத்தின்‌ இரட்சகராகவும்‌” 
இருக்கிறார்‌ (1 யோவான்‌ 4:9, 10, 14). யோவான்‌, இயேசு “நம்முடைய 
பாவங்களை நிவர்த்தி செய்றெ கிருபாதார பலியானார்‌” என்று கூறுகிறார்‌ 
(1 யோவான்‌ 2:2). இதன்‌ விளைவாக எந்த சந்தேகமும்‌ இன்றி - “நம்முடைய 
பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்பட்டுள்ளன” - என்பதை அறிவோம்‌ (1 யோவான்‌ 2:12). 

ஆகவே, கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற முறையிலே, விசுவாசத்தினால்‌ நாம்‌ 
தேவனுடைய பிள்ளைகளாக மாறின போது, தேவனுடைய கிருபையால்‌ 
நம்முடைய பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்பட்டன (1 யோவான்‌ 5:1). விசுவாசம்‌ 
நாம்‌ மன்னிக்கப்படுவதற்கு முதலாவதும்‌ அடிப்படையானதுமான 
அவசியமாயிருக்கிறது. யோவான்‌, “நம்முடைய விசுவாசமே - உலகத்தை 
ஜெயிக்கிற ஜெயம்‌” என்று கூறினார்‌ (காண்க 1 யோவான்‌ 5:5௮). 

இயேசுவின்‌ தெய்வீக தன்மையை ஏற்றுக்கொள்கிற - விசுவாசம்‌ 
மட்டும்‌ நம்மை ஒரு தேவனுடைய பிள்ளையாக மாற்றுவதில்லை. ஒரு 
பாவி இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்தன்மையை ஏற்றுக்‌ கொள்வது, அவருடைய 
பாவங்களிலிருந்து மனந்திரும்புவது மற்றும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுவது ஆஇியவற்றுக்குள்‌ அவனை நடத்தும்போது மட்டுமே, அவருடைய 
பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்படுகின்றன (நடபடிகள்‌ 2:38). அப்போது மட்டுமே 
அவர்‌ உண்மையிலேயே கடந்த பாவங்களின்‌ குற்ற உணர்விலிருந்து வெற்றியை 
அனுபவிக்க முடியும்‌. 





நிகழ்கால பாவங்களின்‌ குற்றஉணர்வு 

கடந்த கால பாவங்களின்‌ குற்றத்தின்‌ மேல்‌ வெற்றியை கொடுப்பதோடு, 
இயேசு தமது சீஷர்களின்‌ நிகழ்கால பாவங்களின்‌ குற்றத்திலிருந்து அவர்களுக்கு 
விடுதலை கொடுக்கிறார்‌. நாம்‌ பாவஞ்செய்வோமானால்‌ நீதிபரராயிருக்கிற 
இயேசுகிறிஸ்து நமக்காக பிதாவினிடத்தில்‌ பரிந்து பேசுறெவராயிருக்கறொர்‌ 
(1 யோவான்‌ 2:1). மேலும்‌, “அவர்‌ ஓளியிலிருக்கிறது போல நாமும்‌ ஒளியிலே 
நடந்தால்‌ ... அவருடைய குமாரனாகிய இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ இரத்தம்‌ சகல 
பாவங்களையும்‌ நீக்கி, நம்மை சுத்திகரிக்கும்‌” (1 யோவான்‌ 1:7). மேலும்‌, 
“நம்முடைய பாவங்களை நாம்‌ அறிக்கையிட்டால்‌, பாவங்களை நமக்கு 
மன்னித்து எல்லா அநியாயத்தையும்‌ நீக்கி நம்மை சுத்திகரிப்பதற்கு அவர்‌ 
உண்மையும்‌ நீதியும்‌ உள்ளவராயிருக்கிறார்‌” (1 யோவான்‌ 1:9). 

கிறிஸ்தவர்களாகிய நாம்‌ இயேசு தம்முடைய இரத்தத்தால்‌ நம்முடைய 
பாவங்களை மன்னிக்கறார்‌ என்று நாம்‌ விசுவாசிக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ நம்முடைய 
பாவங்களுக்காக மனந்திரும்பி, அறிக்கையிட்டும்‌, குற்ற உணர்வுள்ளவர்களாக 
இருந்தால்‌, தேவன்‌ நமக்கு செய்வதாக சொன்னதை செய்து நிறைவேற்றுவதில்‌ 
அவருடைய வல்லமை அல்லது அவருடைய விருப்பத்தின்‌ மேல்‌ நம்முடைய 
சந்தேகத்தை நாம்‌ காண்பிக்கிறவார்களாக இருக்கிறோம்‌. நாம்‌ பாவமன்னிப்பை 
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தேடினபிறகு, நம்முடைய குற்றம்‌ நம்மை துக்கத்தோடு கீழே அழுத்துவதற்கு 
அனுமதிக்கக்கூடாது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவத்தின்‌ குற்றத்தின்‌ மேல்‌ தொடர்ந்து 
வெற்றியை உடையவர்களாக இருக்க முடியும்‌! 


முடிவுரை 

இயேசுவானவர்‌ பாவத்தின்‌ மேல்‌ நாம்‌ வெற்றிபெறுவதற்கான வழியை 

கொடுக்க வந்தார்‌. அவர்‌ தமது சொந்த இரத்தத்தினால்‌ அதற்கான விலையை 

செலுத்தி அந்த வழியை வாங்கினார்‌. சுவிசேஷத்திற்கு க&ீழ்ப்படிவதினால்‌ 

அவரிடத்தில்‌ வந்து மற்றும்‌ ஒளியில்‌ நடக்கிற எவரொருவருக்கும்‌ அவருடைய 
பெரிதான இரட்சிப்பு ஒரு நிஜமான ஆசீர்வாதமாக இருக்கிறது. 











“அந்திக்‌ கிறிஸ்து” 

“அந்திக்கிறிஸ்து?” என்ற வார்த்தை “கிறிஸ்துவுக்கு எதிராக?” என்று 
அர்த்தப்படுகிறது. புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்களில்‌ யோவான்‌ மாத்திரமே 
இந்த சொல்லை பயன்படுத்தினார்‌; இது 1 யோவான்‌ 2:18; 2:22; 4:3; மற்றும்‌ 
2 யோவான்‌ 7ஆகியவற்றில்‌ காணப்படுகிறது. இந்த வசனப்பகுதிகள்‌ இவ்வாறு 
போதிக்கின்றன: 


உ அந்திக்கிறிஸ்து கடைசி காலத்தில்‌ வந்து கொண்டிருந்தார்‌ என்று 
யோவானின்‌ வாசகர்கள்‌ கேள்விப்பட்டு ருந்தார்கள்‌ (1 யோவான்‌ 2:18). 

* அநேக அந்திக்கிறிஸ்துகள்‌ தோன்றியிருந்தார்கள்‌; எனவே வேளையானது 
கடைசி காலமாயிருந்தது (1 யோவான்‌ 2:18). 

* இயேசுவே கிறிஸ்துவாக இருந்தார்‌ என்பதை மறுதலித்தவனே அந்திக்‌ 
கிறிஸ்துவாக இருந்தான்‌ (1 யோவான்‌ 2:22). 

* இயேசு மாம்சத்தில்‌ வந்திருக்கிறார்‌ என்பதை அறிக்கை பண்ணாத 
எவனும்‌ அந்திக்கிறிஸ்துவின்‌ ஆவியைக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌ (1 யோவான்‌ 
4:3). 

* யோவான்‌ நிருபத்தை எழுதின போது, ஏற்கெனவே அந்திக்கிறிஸ்து 
உலகத்தில்‌ இருந்தான்‌ (1 யோவான்‌ 4:3). 

* கள்ளப்போதகர்களும்‌ வஞ்சகர்களும்‌ அந்திக்கிறிஸ்துவுடன்‌ 
சமமாக்கப்பட்டிருந்தார்கள்‌ (2 யோவான்‌ 7). 





அந்திக்‌ கிறிஸ்துவைப்பற்றி நாம்‌ நிச்சயமாயிருக்கக்கூடிய 
உண்மைகள்‌ இவைகள்‌ மாத்திரமே என்றிருக்கும்‌ போது, விளக்கவுரையாளர்கள்‌ 
“கர்த்தருடைய நாள்‌” நிகமுமுன்‌ வரப்போகிற, 2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:1-10ல்‌ 
கூறப்பட்டுள்ள கேட்டின்‌ - மகனை, அந்திக்கிறிஸ்துவுடன்‌ சமமாக்குகிறார்கள்‌, 
இந்த விளக்கத்தின்படி, யோவானின்‌ நாட்களிலுள்ள “அந்திக்கிறிஸ்துகள்‌” 
கடைசிக்கால அந்திக்கிறிஸ்துவின்‌ ஆவியை ப௫ர்ந்து கொண்டன. 

Guy N. Woods, என்பவர்‌, அந்திக்கிறிஸ்து “77ம்‌ CLL” 
இருந்தார்‌ என நம்பினார்‌!” கோபல்‌ மியூசிக்‌, “அந்திக்கிறிஸ்து” என்பது 
“அவருடைய மகத்துவமான வார்த்தையில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள 
சத்தியங்களுக்கு எதிரிடையாக, வெவ்வேறு காலங்களிலும்‌ இடங்களிலும்‌ 
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பல வகையான தவறுகளில்‌ தெளிவாகக்‌ காணப்படுகிற ஒரு கருத்து அல்லது 
அக்ரெமத்தின்‌ ஆவியாக இருக்கிறது” என்று கருத்து தெரிவித்தார்‌.” 





குறிப்புகள்‌ 

கூடுதல்‌ விபரங்கள்‌ பின்வருபவற்றில்‌ கொடுக்கப்பட்டி ருக்கின்றன. F. F. Bruce, The 
Epistles of John: Introduction, Exposition and Notes (N.p.: Pickering & Inglis, 1970; reprint, Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1986), 65-68, and W. E. Vine, The Epistles of 
John: Light, Love, Life (Grand Rapids, Mich.: Zondervan Publishing House, 1970), 35-36. 2Guy 
N. Woods, 4 Commentary on the New Testament Epistles of Peter, John, and Jude (Nashville: 
Gospel Advocate Co., 1983), 242-43. Goebel Music, “Difficult Passages in 1, 2, 3 John, No. 1,” 
Denton Lectures (1987), 385. 
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1 யோவான்‌ 


9 
பாவம்‌ செய்யம்‌ பழக்கத்தை 
மற்கொள்ளுதகல்‌ 


கிறிஸ்தவர்களாக, நாம்‌ பாவகுற்றத்தின்‌ மேல்‌ மட்டும்‌ அல்ல, பாவம்‌ 
செய்யும்‌ பழக்கத்தின்‌ மேலும்‌ வெற்றி உடையவர்களாக இருக்கிறோம்‌. எந்த 
அளவிற்கு? கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்வதை ஒட்டுமொத்தமாக தவிர்க்க 
முடியுமா? அது நம்மை சர்ச்சைக்குறிய ஒரு கேள்வியிடம்‌ கொண்டு வருகிறது: 
ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ பாவம்‌ செய்வது சாத்தியமானதா? 

இந்த பகுதியிலுள்ள பல வசனங்கள்‌ ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ பாவம்‌ செய்வதில்லை, 
உண்மையில்‌ பாவம்‌ செய்ய முடியாது என கூறுவதுபோல உள்ளது, இந்த 
வசனங்களை கவனியுங்கள்‌: 


அவரில்‌ நிலைத்திருக்கிற எவனும்‌ பாவஞ்செய்கிறதில்லை; பாவஞ்செய்றெ 
எவனும்‌ அவரைக்‌ காணவுமில்லை, அவரை அறியவுமில்லை (1 யோவான்‌ 
3:6). 


தேவனால்‌ பிறந்த எவனும்‌ பாவஞ்செய்யான்‌, ஏனெனில்‌ அவருடைய 
வித்து' அவனுக்குள்‌ தரித்திருக்கறெது; அவன்‌ தேவனால்‌ பிறந்தபடியினால்‌ 
பாவஞ்செய்யமாட்டான்‌ (1 யோவான்‌ 3:9). 


தேவனால்‌ பிறந்த எவனும்‌ பாவஞ்‌ செய்யானென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌ ... 
(1 யோவான்‌ 5:18). 


சிலர்‌ இந்த வசனங்களை மிகவும்‌ நேரடி பொருளில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ ஒரு முறை இரட்சிக்கப்பட்ட வன்‌, எப்போதும்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட வன்‌ 
என நம்புகிறார்கள்‌. இந்த கொள்கையின்படி, ஒருவர்‌ நித்தியத்திற்கு இழந்து 
போகத்தக்கதாக பாவஞ்செய்ய முடியாது, இந்த உபதேசத்தின்‌ ஆதரவாளர்கள்‌ 
ஒரு உண்மையான கிறிஸ்தவர்‌ பாவம்‌ செய்வதில்லை என நிருபிக்க இந்த 
வசனங்களை பயன்படுத்துகிறார்கள்‌. கிறிஸ்தவராக காட்சி அளிக்கிற ஒருவர்‌ 
பாவம்‌ செய்தால்‌ என்ன? அவர்களுடைய பதில்‌, அதை செய்தவர்‌ ஒரு 
கிறிஸ்தவராக காணப்பட்டபோதிலும்‌, அவர்‌ உண்மையான ஒரு கிறிஸ்தவராக 
இருக்கவில்லை என்பதற்கு அந்தப்பாவம்‌ நிரூபணமாக உள்ளது. 

அவர்கள்‌ சரியானவர்களா? ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ பாவம்‌ செய்வது 
சாத்தியமில்லாததா? கீழ்வரும்‌ பரிசீலனைகள்‌ அப்படி இல்லை என்ற கருத்தை 
உருவாக்குகிறது. 

(1) ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ பாவம்‌ செய்வது சாத்தியமானது அல்ல என்று கூறுவது 
அனுபவத்திற்கு முரணாக உள்ளது. தேவனுடைய பிள்ளைகளாகிய நாம்‌ 
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பாவம்‌ செய்கிறோம்‌ என்பதை அறிந்திருக்கிறோம்‌, மேலும்‌ உண்மையான 
கிறிஸ்தவர்களாக இருந்தவர்களும்‌ பாவம்‌ செய்ததை நாம்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌. 
இது வேதாகம கால கிறிஸ்தவர்களின்‌ அனுபவத்திற்கு எதிராக செல்கிறது; புதிய 
ஏற்பாட்டு சீஷர்கள்‌ பாவம்‌ செய்த உதாரணங்களை நாம்‌ உடையவர்களாக 
இருக்கிறோம்‌.” 

(2) இது புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பெரும்‌ பகுதியை அர்த்தமற்றதாக்குகிறது, 
புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பெரும்‌ பகுதி கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்யாதபடி 
வேண்டுவதற்காக எழுதப்பட்டது. 

(2) இது ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ இழந்து போகத்தக்கதாக பாவம்‌ 
செய்வது சாத்தியமானதுகான்‌ என போதிக்கும்‌ வேதாகம வசனப்பகுதிகளோடு 
முரண்படுகிறது.” புதிய ஏற்பாடு விசுவாசத்திலிருந்து வழுவிப்‌ போவதின்‌ 
சாத்தியத்தை பற்றி உறுதியாக போதிக்கிறது. 

இருப்பினும்‌, இந்த வசனப்பகுதிகளை நேரடி அர்த்தத்தில்‌ 
எடுத்துக்கொண்டு, ஒரு கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்வது சாத்தியம்‌ அல்ல 
என நம்புவதிலுள்ள பெரிய பிரச்சனை என்னவெனில்‌, அப்படிப்பட்ட 
வியாக்கியானம்‌ யோவான்‌ தனக்கு தானே முரண்படும்படி செய்கிறது. அவர்‌ 
1 யோவான்‌ 1:8இல்‌, “நமக்கு பாவமில்லையென்போமானால்‌, நம்மை நாமே 
வஞ்சிக்றெவர்களாயிருப்போம்‌, சத்தியம்‌ நமக்குள்‌ இராது” என்றார்‌. மேலும்‌, 
அவர்‌ 1:10இல்‌, “நாம்‌ பாவம்‌ செய்யவில்லை என்போமானால்‌, நாம்‌ அவரைப்‌ 





பொய்யராக்குகிறவர்களாயிருப்போம்‌, அவருடைய வார்த்தை நமக்குள்‌ இராது” 
என பிரகடனப்படுத்தினார்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்கிறார்கள்‌ என்று 
யோவான்‌ சொன்னார்‌! 

அப்படியானால்‌, “அவரில்‌ நிலைத்திருக்க எவனும்‌ பாவஞ்செய்கிறதில்லை, ” 
“அவன்‌ தேவனால்‌ பிறந்தபடியினால்‌ பாவஞ்செய்யமாட்டான்‌,” மற்றும்‌ 
“தேவனால்‌ பிறந்த எவனும்‌ பாவஞ்செய்யான்‌” என்பவைகளை எழுதின 
போது, அவைகளை எந்த அர்த்தத்தில்‌ எழுதினார்‌? கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாவம்‌ 
செய்யக்கூடும்‌ என்று யோவான்‌ சொன்னதிலிருந்து, பகுத்தறிவானது யோவான்‌ 
இந்த அர்த்தத்தில்‌ ஏதாவது சொல்லியிருக்கக்கூடும்‌ என்ற ஆலோசனை 
முன்வைக்கப்படுறெது: “கிறிஸ்தவர்கள்‌ தொடர்ந்து பாவம்‌ செய்வதில்லை; 
பாவம்‌ அவர்களுடைய வாழ்க்கையின்‌ ஒரு பழக்க முறையாக இருப்பதில்லை, ” 
பின்வரும்‌ மூன்று வசனங்களில்‌ வினைச்சொற்களும்‌ நிகழ்காலத்தில்‌ உள்ளன - 
ஒரு தொடர்‌ நடவடிக்கையை குறிக்றெ காலம்‌ - இந்த சந்தர்ப்ப பொருளில்‌, 
தொடர்ந்து பாவம்‌ செய்வது - என்ற விளக்கம்‌ இவைகளால்‌ வலுவூட்டப்படுகிறது 
ஒரு உண்மையுள்ள கிறிஸ்தவர்‌ தொடர்ந்து பாவம்‌ செய்வதில்லை அல்லது 
பாவம்‌ ஒரு பழக்கமான செய்கையாக இருப்பதற்கு அனுமதிப்பதில்லை.” இந்த 
கருத்து சமீபத்திய மொழிபெயர்ப்பில்‌ நன்கு தெரிவிக்கப்பட்டுள்ளது: 











அவரில்‌ நிலைத்திருக்கிற எவனும்‌ தொடர்ந்து பாவஞ்செய்வதில்லை ... 
(1 யோவான்‌ 3:6; EVS). 


தேவனால்‌ பிறந்தவன்‌ பாவம்‌ செய்வதைப்‌ பழக்கமாகக்‌ 


கொண்டிருப்பதில்லை. தேவனுடைய வித்து அவனுக்குள்‌ நிலைத்திருக்கிறது, 
அவன்‌ தேவனால்‌ பிறந்துள்ளபடியினால்‌ அவன்‌ பாவத்தை தொடர்ந்து 
செய்து கொண்டிருக்கமாட்டான்‌ (1 யோவான்‌ 3:9; EVS). 
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தேவனால்‌ பிறந்த எவனும்‌ தொடர்ந்து பாவம்‌ செய்து கொண்டி ருப்பதில்லை 
என்பதை நாம்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌ ... (1 யோவான்‌ 5:18; EVS).° 


கிறிஸ்தவர்களாக, பாவத்தில்‌ தொடர்வதை தவிர்ப்பது, நமக்கு எப்படி 
சாத்தியமானது? நமது தரப்பில்‌ ஏதோ ஒன்று தேவைப்படும்‌ நிலையில்‌, 
கிறிஸ்துவின்‌ உதவியால்‌ மட்டுமே பாவம்‌ செய்வதிலிருந்து நம்மை 
காத்துக்கொள்ள முடியும்‌. 


கிறிஸ்து நமக்காக என்ன செய்கிறார்‌? 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ எவ்விதம்‌ நீதியாக வாழமுடியும்‌ என்பதை நாம்‌ இந்த 
நிருபத்தில்‌ வாசிக்கிறோம்‌: 1 யோவான்‌ 5:18இன்‌ படியாக, “தேவனால்‌ பிறந்த 
எவனும்‌ [பழக்கமாகப்‌] பாவஞ்‌ செய்யானென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌; தேவனால்‌ 
பிறந்தவன்‌ தன்னை காக்கிறான்‌.”” “தேவனால்‌ பிறந்த” இயேசு கிறிஸ்து, 
நம்மை காக்கிறார்‌! நாம்‌ “தொடர்ந்து பாவம்‌ செய்யாஇருக்கும்படி” நம்மை 
பெலப்படுத்துகிறார்‌. மறுபடியுமாக, 1 யோவான்‌ 3:8இல்‌ இயேசுவானவர்‌, 
“பிசாசினுடைய கிரியைகளை அழிக்கும்படிக்கே வந்தார்‌ ...”” என்று 
பார்க்கிறோம்‌. நாம்‌ பாவம்‌ செய்யும்படி, பிசாசானவன்‌ நமது வழியில்‌ கொண்டு 
வருகிற சோதனைகளின்‌ மேல்‌ நமக்கு வெற்றியை கொடுப்பதற்காக இயேசு 
உலகத்தில்‌ பிரவேசித்தார்‌. மேலும்‌ 1 யோவான்‌ 3:9இல்‌, அப்போஸ்தலன்‌, 
“தேவனால்‌ பிறந்த எவனும்‌ பாவஞ்செய்யான்‌; ஏனெனில்‌ அவருடைய வித்து 
அவனுக்குள்‌ தரித்திருக்றெது ...” என்றார்‌. அந்த “வித்து” எதுவாயிருந்தாலும்‌, 
அது கர்த்தரால்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளது மற்றும்‌ பாவத்தில்‌ வாழ்வதற்கு பதிலாக 
கிறிஸ்துவுக்காக வாழும்படியாக நமக்கு பெலனளிக்கிறது. 

இந்த வசனப்பகுதிகள்‌ நாம்‌ பாவபழக்கத்தின்‌ மேல்‌ வெற்றிகொள்ள 
போராடவேண்டும்‌ - நாம்‌ வெற்றியை உடையவர்களாயிருக்க முடியும்‌ என்ற 
ஆலோசனையை முன்வைக்கிறது. இருப்பினும்‌, நாம்‌ நாமாகவே அந்த வெற்றியை 
சாதித்துக்கொள்ள முடியாது! கிறிஸ்துவினால்‌ நாம்‌ பாவ பழக்கத்தின்மேல்‌ 
வெற்றி கொள்ள முடியும்‌! 1 யோவான்‌ 4:4இல்‌, நாம்‌, “பிள்ளைகளே, 
நீங்கள்‌ தேவனால்‌ உண்டாயிருந்து, அவர்களை ஜெயித்தீர்கள்‌; ஏனெனில்‌ 
உலகத்திலிருக்கிறவனிலும்‌ உங்களிலிருக்றெவர்‌ பெரியவர்‌” என வாசிக்கிறோம்‌. 
கிறிஸ்துவினால்‌, நாம்‌ உலகத்தையும்‌ அதிலுள்ள பாவத்தையும்‌ ஜெயிக்கமுடியும்‌. 
நம்மில்‌ இருக்கிறவர்‌ பெரியவர்‌ - அதாவது, இயேசு கிறிஸ்துவானவர்‌ உலகத்தில்‌ 
இருக்கிற எவனைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரியவர்‌! 


நாம்‌ என்ன செய்யவேண்டும்‌? 

பாவம்செய்யும்பழக்கத்தை மேற்கொள்வதற்கு, நாம்‌ தேவனுடைய 
சித்தத்தை செய்வதற்கு மற்றும்‌ நம்முடைய வாழ்க்கையில்‌ பாவத்தை 
மேற்கொள்வதற்கும்‌ ஜாக்கிரதையாக முயற்சிக்க வேண்டும்‌. நிருபம்‌ 
முழுவதும்‌, யோவான்‌ தன்‌ வாசகர்களை பாவம்‌ செய்யாதிருக்கும்படி 
வேண்டுகிறார்‌. அவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்யாதபடிக்கு அவர்‌ அவைகளை எழுதினார்‌ 
(1 யோவான்‌ 2:1). அவர்‌ அவர்களை இருளில்‌ நடவாமல்‌, ஒளியில்‌ நடக்கும்படி 
உற்சாகப்படுத்தினார்‌ (1 யோவான்‌ 1:6, 7). அவர்‌, அவர்கள்‌ பாவபழக்கங்களை 
நேசிக்கக்கூடாது (அல்லது ஈடுபடக்கூடாது) என சொன்னார்‌ (1 யோவான்‌ 
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2:15-17). அவர்‌, அவர்களை நீதியை நடப்பிக்கும்படி உற்சாகப்படுத்தினார்‌ 
(1 யோவான்‌ 2:29). பிறகு, 1 யோவான்‌ 3இல்‌, பாவத்திற்கு விலகி, நீதியாய்‌ 
வாழும்படி நான்கு காரணங்களை கொடுத்தார்‌. 


நமது எதிர்கால நம்பிக்கையினிமித்தம்‌ (3:1-3) 

கிறிஸ்து வரும்போது, நாம்‌ அவரைப்போல்‌ இருப்போம்‌.” அந்த நம்பிக்கை 
நமக்கு இருக்கிறபடியால்‌, “அவர்‌ (சுத்கமுள்ளவராய்‌] இருக்றெபடி ” நம்மை நாமே 
சுத்திகரித்துக்‌ கொள்வோம்‌, அவருடைய வருகையில்‌ அவருடையவர்களோடு 
ஏற்றுக்கொள்ளப்பட தகுதியாய்‌ காணப்படும்படி அப்படிச்‌ செய்வோம்‌.” 


தேவனோடு நமக்குள்ள உறவினிமித்தம்‌ (3:4-10) 

யோவான்‌ இரண்டு வகையான மக்கள்‌ மற்றும்‌ அவர்களுடைய வாழ்க்கை 
வழியை வேற்றுமை படுத்தியிருக்கிறார்‌, ஒரு புறம்‌, சிலர்‌ தேவனுடைய 
பிள்ளைகளாயிருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ எவ்விதம்‌ வாழ்கிறார்கள்‌? அவர்கள்‌ 
பழக்கரீதியாக பாவம்‌ செய்வதில்லை, ஆனால்‌ நீதியை நடப்பிக்கிறார்கள்‌, 
மற்றொருபுறம்‌, சிலர்‌ பிசாசின்‌ பிள்ளைகளாயிருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
தொடர்பாவ பழக்கத்தில்‌ இருக்கிறார்கள்‌! நாம்‌ பிசாசின்‌ பிள்ளைகளாயிராமல்‌, 
தேவனுடைய பிள்ளைகளாயிருக்கிறபடியினால்‌, நாம்‌ பாவத்தில்‌ தொடருவது 
குவறானதாயிருக்கிறது என்பதை யோவான்‌ வலியுறுத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்‌! 
தேவனோடு நமக்குள்ள உறவினிமித்தமாக - நாம்‌ அவருடைய 
பிள்ளைகளாயிருப்பதினிமித்தமாக - நாம்‌ பாவத்தை விட்டு விலக, நீதியாய்‌ 
வாழ வேண்டும்‌. பாவம்‌ செய்து கொண்டு மற்றும்‌ பிரமாணத்தை மீறி நடந்து 
கொண்டு, நீதியாய்‌ வாழ்வதாக உரிமை கோருவது கேலிக்கிடமானதாக 
இருக்கும்‌. 


மற்றவர்களோடு நமக்குள்ள உறவினிமித்தமாக (3:11-18) 

யோவானுடைய பார்வையில்‌, அன்பில்லாமல்‌ இருப்பதே மிக மோசமான 
வகை பாவமாயிருக்கிறது. நாம்‌ நம்முடைய சகோதரனை பகைத்தால்‌, கொலை 
செய்த குற்றத்திற்கு உரியவர்களாயிருக்கிறோம்‌ என்று அவர்‌ சொன்னார்‌! 
ஆகவே நாம்‌ பாவத்தை தவிர்த்து, நம்முடைய சகோதரர்களில்‌ அன்புகூருவதின்‌ 
மூலம்‌ நீதியாய்‌ வாழவேண்டும்‌, மற்றவர்களோடு நமக்குள்ள உறவினிமித்தமாக 
- அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ நம்முடைய சகோதரர்களாக மற்றும்‌ சகோதரிகளாக 
இருக்றைபடியால்‌ - அவர்களில்‌ அன்புகூருவதால்‌, நாம்‌ நீதியை நடப்பிப்போம்‌.” 
அவர்களுக்கு விரோதமாய்‌ நாம்‌ பாவம்‌ செய்வதை தவிர்க்கிறவர்களாக 
இருப்போம்‌. 


நமது நிகழ்கால ஆசீர்வாதங்களினிமித்தம்‌ (3:19-24) 
இந்த வசனங்களில்‌, யோவான்‌ நாம்‌ இந்த நிகழ்கால ஆசீர்வாதங்களை 
பெற்றுள்ளதாக கூறியுள்ளார்‌: 


(1) தேவனால்‌ நாம்‌ அங்கீகரிக்கப்படுகிறோம்‌ என்ற நம்பிக்கை (வசனங்கள்‌ 
21, 22), 
(2) நமது ஜெபங்கள்‌ பதிலளிக்கப்படுவதற்கான நிச்சயம்‌ (வசனம்‌ 22), 
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(3) தேவன்‌ நம்மில்‌ நிலைத்திருக்கிறார்‌ என்பதற்கான வாக்குத்தத்தம்‌ 
(வசனம்‌ 24ஆ),” 

(4) கர்த்தர்‌ தம்முடைய பிள்ளைகளுக்கு அருளுகிற பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
(வசனம்‌ 24). 


தேவனுடைய வாக்குத்தத்தங்கள்‌ நமக்கு இருக்கிறபடியால்‌, நாம்‌ பாவம்‌ 
செய்வதை தவிர்த்து நீதியாய்‌ வாழவேண்டும்‌; அல்லது யோவான்‌ கூறியபடி, 
நாம்‌ “அவருடைய கற்பனைகளை கைக்கொண்டு,” “அவருக்கு முன்பாகப்‌ 
பிரியமானவைகளைச்‌ செய்றெவர்களாய்‌,” அவருடைய குமாரனாகிய இயேசு 


கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தில்‌ விசுவாசமுள்ளவர்களாய்‌,” “ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பு 
கூரவேண்டும்‌. ” 


முடிவுரை 
நாம்‌ இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மூலம்‌ பாவம்‌ செய்யும்‌ பழக்கத்தை மேற்கொள்ள 
முடியும்‌; நாம்‌ வெற்றியுள்ள கிறிஸ்தவ வாழ்க்கையை வாழ முடியும்‌, பாவத்தை 
தொடர்ந்து பழக்கமாக செய்யாமல்‌ இருக்க முடியும்‌. இருப்பினும்‌, நாம்‌ இப்படி 
செய்கிறோமா அல்லது இல்லையா என்பது முழுக்க முழுக்க கர்த்தரையே 
சார்ந்திருப்பதில்லை. நாம்‌ கிறிஸ்தவர்களாக மாறும்போது, தானாகவே, நீதியாய்‌ 
வாழ துவங்குவதில்லை. நாம்‌ தேவனுடைய சித்தத்தை செய்வதற்கு “ஒளியில்‌ 
நடப்பதற்கு” எவ்வளவு சிறப்பாக செயல்பட முடியுமோ, அவ்வளவு சிறப்பாக 
செயல்பட வேண்டும்‌ (1 யோவான்‌ 1:7) நாம்‌ சிறப்பாக செயல்பட்டால்‌, 
தேவன்‌ நம்முடைய வாழ்க்கையில்‌ பாவத்தின்மேல்‌ வெற்றிபெற நமக்கு 
பெலனளிப்பார்‌. 





குறிப்புகள்‌ 
1ஜே. டபிள்யு. ராபர்ட்ஸ்‌ என்பவரின்‌ கூற்றுபடி, “அவருடைய வித்து அவனுக்குள்‌ 





தரித்திருக்றெது” என்பது தெளிவாக இல்லை. சிலர்‌ “அவருடைய வித்து” என்பது 
“தேவனுடைய தன்மைக்கு (SV) சமமாயிருக்கிறது என சிந்திக்றொர்கள்‌, இதை 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ மனமாறி குணப்படும்‌ போது தங்கள்‌ மேல்‌ ஏற்றுக்கொள்கிறார்கள்‌. 
சிலர்‌ “வித்து” என்பதை “சந்ததி” என்ற அர்த்தத்தில்‌ கண்ணோக்குகிறார்கள்‌, சிலர்‌ 
“வித்து” என்பதை பரிசுத்த ஆவிக்கு சமமாக்கி பார்க்கிறார்கள்‌ (இருப்பினும்‌ இந்த 
விளக்கத்திற்கு வேதாகம ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ இல்லை என ராபர்ட்ஸ்‌ கூறியுள்ளார்‌), 
மற்றும்‌ மற்றவர்கள்‌ “விதை” தேவனுடைய வசனம்‌ என விளக்கப்படுத்துகிறார்கள்‌ 
(காண்க லூக்கா 8:11; 1 பேதுரு 1:23). (]. W. Roberts, The Letters of John, The Living Word 
Commentary [Austin, Tex.: R. B. Sweet Co, 1968], 85.) 2உதாரணக்திற்கு, மாயவித்தை 
சீமோனின்‌ சம்பவத்தை பார்க்கவும்‌ (நடபடிகள்‌ 8:12-24). உதாரணத்திற்கு, 
கலாத்தியர்‌ 5:4; எபிரெயர்‌ 6:4-6; யாக்கோபு 5:19, 20 வசனங்களை காணவும்‌. “பல 
விளக்கவுரையாளர்கள்‌ இந்த நிலைப்பாட்டுடன்‌ ஒத்துப்‌ போகிறொர்கள்‌. தாமஸ்‌ எப்‌. 
ஜான்சன்‌ என்பவர்‌, “ஆசிரியர்‌ தொடர்ந்து நிகழ்கால வினைச்‌ சொற்களை (பாவம்‌ 
செய்து கொண்டே இருத்தல்‌) பயன்படுத்தி ... தான்‌ பழக்கரீதியான, மனந்திரும்பாத, 
பாவம்‌ செய்யும்‌ பழக்கத்தை குறித்து பேசிக்‌ கொண்டிருந்ததாக அடிக்கோடிட்டுக்‌ 
காட்டினார்‌” (Thomas F. Johnson, 1, 2, and 3 John, New International Biblical Commentary 
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[Peabody, Mass.: Hendrickson Publishers, 1993], 71: வலியுறுத்தல்‌ நீக்கப்பட்டுள்ளது). 
மற்ற விளக்கங்கள்‌ F. F. Bruce, The Epistles of John: Introduction, Exposition and Notes (N.p.: 
Pickering & Inglis, 1970; reprint, Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1986), 
90, and Roberts, 82. இவற்றில்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளன, மூன்று வகையான விளக்கங்கள்‌ - 
இலக்கணரீதியாக, இறையியல்ரீதியாக மற்றும்‌ சூழ்நிலையியல்‌ ரீதியாக - விளக்கங்கள்‌ 
கொடுக்கப்படுகின்றன. (Stephen S. Smalley, 7, 2, 3 John, Word Biblical Commentary [Waco, 
Tex.: Word Books, 1984], 158-64.) °CEV 3:9 ஐ, “தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ தொடர்ந்து 
பாவம்‌ செய்து கொண்டிருப்பதில்‌ இருக்கமாட்டார்கள்‌ ... அவர்கள்‌ தொடர்ந்து பாவம்‌ 
செய்து கொண்டிருக்கமுடியாது என மொழிபெயர்த்துள்ளது,” மற்றும்‌ 5:18 அவை, 
“தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ தொடர்ந்து பாவம்‌ செய்து கொண்டிருக்கமாட்டார்கள்‌ 
என்பது நமக்கு நிச்சயமாகத்‌ தெரியும்‌” என கூறுகிறது. ]. 8. Phillipறsஇன்‌ 3:6 க்கான 
மொழிபெயர்ப்பு, “கிறிஸ்துவுக்குள்‌ வாழ்கிற ஒரு மனிதன்‌ பழக்க அடிப்படையில்‌ பாவம்‌ 
செய்வதில்லை ...” என வாசிக்கிறது. NIV கீழ்வருமாறு மொழிபெயர்க்கிறது: “அவருக்குள்‌ 
வாழ்கிறவன்‌ தொடர்ந்து பாவம்‌ செய்வதில்லை. பாவத்தில்‌ தொடருகிற எவனும்‌ 
அவரை காணவுமில்லை. அவரை அறியவுமில்லை” (3:6); “தேவனால்‌ பிறந்த எவனும்‌ 
தொடர்ந்து பாவம்‌ செய்யமாட்டான்‌ (3:9); “தேவனால்‌ பிறந்த எவனும்‌ தொடர்ந்து 
பாவம்‌ செய்வதில்லை என்று அறிந்திருக்கிறோம்‌ ...” (5:18). £1 யோவான்‌ கடைசியான 
காரியங்களை (மறுமையியல்‌) குறித்து போதிக்கும்‌ பல குறிப்புகளை கொண்டுள்ளது. 
யோவான்‌, “கடைசிகாலம்‌” (2:18), கிறிஸ்துவின்‌ இரண்டாம்‌ வருகை (1 யோவான்‌ 
3:1, 2; 2:28), நியாயத்தீர்ப்பு (4:17), மற்றும்‌ உலகத்தின்‌ மாறிப்போகும்‌ தன்மை குறித்து 
பேசினார்‌. இதற்கு எதிராக, கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்றென்றும்‌ வாழ்வார்கள்‌ என்றும்‌ 
(2:17) மற்றும்‌ நித்திய ஜீவனை உடையவர்களாயிருப்பார்கள்‌ என்றும்‌ தெரிவித்தார்‌ 
(2:25). “ஓப்பிடுக யாக்கோபு 2:14-17. “யோவான்‌ தேவனோடு நமக்குள்ள உறவுக்கு 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஆதாரமாக இருக்கிறார்‌ என்ற கருத்தை 4:13இல்‌ திரும்ப திரும்ப 
கூறியுள்ளார்‌. முன்னதாக, வசனங்கள்‌ 2:20, 27இல்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
வந்த அபிஷேகத்தை பெற்றுள்ளார்கள்‌ என்று பேசியபோது, அநேகமாக அவர்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவரையே குறிப்பிட்டார்‌. இந்த வசனங்களில்‌ பேசப்படும்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ வரம்‌ நம்மில்‌ வாசமாயிருக்கிற ஆவியாயிருக்கிறது (காணவும்‌ ரோமர்‌ 5:5; 
8:13, 26; நடபடிகள்‌ 2:38; 5:32; கலாத்தியர்‌ 4:6; 2 தீமோத்தேயு 1:14). (Roberts, 100-101.) 








பாவத்தால்‌ தோற்கடிக்கப்படுதல்‌ 


ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ பாவத்தை மேற்கொள்ள முடியும்‌ என்ற நற்செய்தியோடு, 
பாவத்தை குறித்த ஒரு கெட்ட செய்தியும்‌ இருக்கிறது என்பதை யோவான்‌ 
தெரிவிக்கிறார்‌. நாம்‌ ஹாக்ரெதையாயிராவிட்டால்‌, பாவத்தால்‌ 
கோற்கடிக்கப்படக்கூடும்‌! யோவான்‌ நாம்‌ பாவம்‌ மற்றும்‌ சாத்தானுக்கு 
எதிரான யுத்தத்தில்‌ தோற்றுப்போவது சாத்தியமானது என குறிப்பிடுகிறார்‌. 
அவர்‌, “மரணத்துக்கு ஏதுவான பாவத்தை” குறித்து பேசியுள்ளார்‌: 





மரணத்துக்கு ஏதுவல்லாத பாவத்தைத்‌ தன்‌ சகோதரன்‌ செய்ய ஒருவன்‌ 
கண்டால்‌, அவன்‌ வேண்டுதல்‌ செய்யக்கடவன்‌, அப்போழுது அவனுக்கு 
ஜீவனைக்‌ கொடுப்பார்‌; யாருக்கென்றால்‌, மரணத்திற்கு ஏதுவல்லாத 
பாவத்தைச்‌ செய்தவர்களுக்கே; மரணத்துக்கு ஏதுவான பாவமுண்டு, 
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அதைக்குறித்து வேண்டுதல்‌ செய்ய நான்‌ சொல்லேன்‌. அநீதியெல்லாம்‌ 
பாவந்தான்‌; என்றாலும்‌ மரணத்துக்கு ஏதுவல்லாக பாவமுமுண்டு 
(1 யோவான்‌ 5:16, 17). 


ஒரு விளக்கம்‌: “மரணத்துக்கு ஏதுவான பாவம்‌” 
என்றால்‌ என்ன? 

“மரணத்துக்கு ஏதுவான பாவம்‌” என்றால்‌ என்ன? யோவான்‌ முன்னதாக, 
“நாம்‌ ஒளியிலே நடந்தால்‌,” இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ “சகல பாவங்களையும்‌” நீக்கி 
நம்மை சுத்திகரிக்கும்‌ (1 யோவான்‌ 1:7) மற்றும்‌ நாம்‌ “நம்முடைய பாவங்களை 
அறிக்கையிட்டால்‌,” தேவன்‌, “பாவங்களை நமக்கு மன்னித்து எல்ல 
அநியாயத்தையும்‌ நீக்கி நம்மைச்‌ சுத்திகரிப்பதற்கு அவர்‌ உண்மையும்‌ நீதியும்‌ 
உள்ளவராயிருக்கிறார்‌” (1 யோவான்‌ 1:9). என கூறினார்‌. இதின்‌ விளைவாக, 
“மரணத்துக்கு ஏதுவான பாவம்‌” என்பது ஒருவர்‌ மனந்திரும்பி மற்றும்‌ அறிக்கை 
செய்ய விரும்புகிற பாவமாக இராமல்‌ மற்ற எந்த ஒரு பாவமாகவும்‌ இருக்க 
முடியும்‌. 

அப்படியானால்‌ அது என்ன? அது ஒரு குறிப்பிட்ட (கொலை, விபச்சாரம்‌ 
அல்லது பொய்‌ போன்ற) பாவமாக இல்லாமல்‌, ஒருவர்‌ மனந்திரும்பி மற்றும்‌ 
பாவங்களை அறிக்கை செய்ய இயலாத அளவுக்கு, விருப்பம்‌ இல்லாதிருக்கிற 
அளவுக்கு அவருடைய இருதயம்‌ அல்லது மனதை பின்னோக்கி இழுத்து 
வைத்திருக்கிற ஒரு நிலையாக இருக்றெது.! ஆகவே, இது புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
வேறு பகுதிகளில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள இருதய கடினம்‌ (எபிரெயர்‌ 3:12, 
13) அல்லது “சூடுண்ட மனச்சாட்சி” (1 தீமோத்தேயு 4:2) ஆகியவற்றிக்கு 
இணையாக சொல்லப்படக்கூடும்‌. விசுவாசத்தை விட்டு விலகிப்போன ஒரு 
நிலை, “மனந்திரும்புவதற்கேதுவாக” புதுப்பிக்கப்பட இயலாத ஒரு நிலையாக 
மாறக்கூடும்‌ (எபிரேயர்‌ 6:4-6). ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ அந்த அளவுக்கு விழுந்து 
போகும்போது, அவர்‌ மரணத்துக்கு ஏதுவாக பாவம்‌ செய்து விட்டார்‌ - அதாவது, 
அவர்‌ நரகத்தில்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ அழியும்‌ ஒரு நிலைக்கு வந்து விட்டார்‌ (அவர்‌ 
குன்‌ எண்ணத்தை மாற்றி, மனந்திரும்பினால்‌ ஒழிய). 


நடைமுறைப்படுத்துதல்‌: ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ இந்த 
பாவத்தை செய்ய முடியுமா? 

ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ உண்மையிலேயே இந்த நிலையை எட்டமுடியும்‌ என்பதை 
நாம்‌ உணரவேண்டும்‌. அவர்‌ தன்‌ இருதயத்தை கடினப்படுத்திக்‌ கொண்டவராக 
மற்றும்‌ மனச்சாட்சியில்‌ சூடுண்டவராக கண்டுபிடிக்கக்‌ கூடும்‌. அவர்‌ அந்த 
நிலையில்‌ இருக்கும்போது, அவர்‌ தன்‌ பாவத்தை மேற்கொள்ளவில்லை, ஆனால்‌ 
பாவம்‌ தன்னை மேற்கொள்வதற்கு அனுமதித்து விட்டார்‌! 

ஆகவே, கிறிஸ்தவருக்கு பாவத்தின்மேல்‌ வெற்றி என்பது கைநழுவி 
போகக்கூடியதாக இருக்கிறது, அவர்‌ ஜாக்கிரதையாயிருந்து, சத்தியத்தை 
பற்றிக்‌ கொள்ளுதல்‌, தேவனுடைய கட்டளைகளுக்கு கீழ்ப்படிதல்‌, 
ஒளியில்‌ நடத்தல்‌ மற்றும்‌ தன்‌ சகோதரரில்‌ அன்புகூருதல்‌ ஆதிய இவைகளை 
நடப்பிக்கத்தவறினால்‌, அவர்‌ விழுந்துபோய்‌ மற்றும்‌ “மரணத்துக்கு ஏதுவாக ஒரு 
பாவத்தை” செய்தநிலையில்‌ தன்னை கண்டுபிடிக்கக்கூடும்‌! 
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ஒரு மனிதன்‌ இந்த நிலையை வந்தடைகிற தொடர்‌ செயல்களை, 
மலை உச்சியிலிருந்து கீழே தன்‌ மிதிவண்டியை ஓட்ட தீர்மானிக்கிற ஒரு 
மனிதனுடைய நிலையோடு ஒப்பிடலாம்‌. முதலில்‌, மலையிறக்கபாதை 
மென்மையாக இருக்கிறது; எந்த நேரத்திலும்‌ எதிர்‌ திசையில்‌ திரும்புவது 
என்பது கடினமாக இருக்காது. பின்னர்‌, படிப்படியாக, மலைபாதை 
செங்குத்தாக கீழ்நோக்கி இறங்குகிறது. அதின்‌ விளைவாக, அவன்‌ கீழ்நோக்கி 
பயணம்‌ செய்ய செய்ய வேகம்‌ அதிகரித்துக்‌ கொண்டே போகிறது. இப்போது 
மிதிவண்டியை திருப்புவது என்பது மிக கடினமாக மாறுகிறது. அவர்‌ ஒரு 
அபாயகரமான கழ்‌ இறக்கம்‌ என்பதை உணரலாம்‌ மற்றும்‌ திருப்பிக்‌ கொண்டு, 
மேல்நோக்கி மலைமேல்‌ பாதுகாப்பிற்காக சென்றுவிடலாம்‌ என தீர்மானிக்கலாம்‌. 
இருப்பினும்‌, ஒரு வழியாக அவர்‌ திருப்ப முயற்சித்த போது, நிறுத்த முடியாத 
அளவுக்கு தான்‌ கீழ்நோக்கி வேகமாக சென்று கொண்டிருப்பதையும்‌ மற்றும்‌ 
இனி திருப்புவது சாத்தியமில்லை என்பதையும்‌ அவர்‌ அறிகிறார்‌. அவர்‌ தன்‌ 
விருப்பத்திற்கு மாறாகக்கூட அவர்‌ தொடர்ந்து மலை இறக்கத்தில்‌ தான்‌ கீழே 
விழுந்து மடியும்‌ வரை கூடுதல்‌ வேகத்தில்‌ சென்று கொண்டிருக்கிறார்‌! 

இதே போல்‌, நாம்‌ பழக்க ரீதியாக பாவம்‌ செய்யதுவங்கும்‌ போது, ஆரம்பத்தில்‌ 
அதை நிறுத்திவிடுவது சுலபமானதுபோல்‌ தோன்றும்‌. நாம்‌ சில நேரங்களில்‌ 
மக்கள்‌, “நான்‌ எப்போது விரும்புகிறேனோ அப்போதே நிறுத்தி விடுவேன்‌” 
என சொல்ல கேட்கிறோம்‌. இருப்பினும்‌, பாவம்‌ அடிமைப்படுத்தக்கூடியதாக 








இருக்கிறது: ஒருவர்‌ அதிகமாய்‌ பாவம்‌ செய்யச்‌ செய்ய, அவர்‌ பாவம்‌ செய்ய 
அதிகமாய்‌ விரும்புகிறார்‌. அவர்‌ தான்‌ அடிக்கடி பாவம்‌ செய்து, வேகமாய்‌ கீழே 
இறங்கிவரும்‌ நிலையில்‌ தன்னை கண்டுபிடிக்கிறார்‌. அநேகமாக ஏதோ ஒரு 
நிலையில்‌ அவர்‌, “இது மிகவும்‌ அபாயகரமானது; நான்‌ திரும்பிவிட வேண்டும்‌” 
என சொல்கிறார்‌. எப்படி யிருந்தாலும்‌, அவர்‌ முயற்சி செய்யும்போது, தன்னால்‌ 
முடியவில்லை என்பதை அறிகிறார்‌! அவருடைய மனச்சாட்சி மறத்துப்‌ 
போய்விட்டது, அவருடைய இருதயம்‌ கடினப்பட்டு விட்டது மற்றும்‌ அவர்‌ 
மனந்திரும்புவதை இயலாததாக காண்றொர்‌! அவர்‌ “மரணத்துக்கு ஏதுவான ஒரு 
பாவத்தை” செய்துவிட்டார்‌. அவர்‌ பாவத்தை மேற்கொள்ளவில்லை; பாவம்‌ 
அவரை மேற்கொண்டு விட்டது! 





முடிவுரை 

உங்களுக்கானது எதுவாக இருக்கும்‌? நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மூலமாய்‌ 
பாவத்தை மேற்கொள்வீர்களா அல்லது பாவம்‌ உங்களை மேற்கொள்ள 
அனுமதிப்பீர்களா? பாவம்‌ உங்களை ஜெயித்துவிட்டு, உங்கள்‌ எஜமானாக 
மாறியிருக்குமானால்‌, இன்றே உங்கள்‌ நிலையை மாற்றுங்கள்‌. கிறிஸ்துவினால்‌ 
உங்களுக்கு ஒப்புவிக்கப்பட்ட உபதேச சட்டத்திற்கு நீங்கள்‌ “மனப்பூர்வமாய்‌” 





கீழ்ப்படிந்தால்‌ (ரோமர்‌ 6:17, 18), நீங்கள்‌ பாவ மன்னிப்பை பெற முடியும்‌ 
மற்றும்‌ கிறிஸ்துவை உங்கள்‌ கர்த்தராக கொள்ள முடியும்‌. நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவை 
விசுவாசிப்பதால்‌, உங்கள்‌ பாவங்களுக்காக மனந்திரும்புவதால்‌, 
உங்கள்‌ விசுவாசத்தை அறிக்கை செய்வதால்‌, மற்றும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதால்‌, ஒரு கிறிஸ்தவராக மாறலாம்‌, நீங்கள்‌ தண்ணீர்‌ 
ஞானஸ்நானத்திலிருந்து பாவத்தின்‌ மேல்‌ வெற்றி பெற்றவர்களாய்‌ 
வெளி வருவீர்கள்‌! நீங்கள்‌ பாவம்‌ செய்வதால்‌ அழிவை நோக்கி செல்லும்‌ 
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செங்குத்தான மலைப்பாதையில்‌, கீழ்நோக்கி பயணத்தை துவங்கிவிட்ட ஒரு 
கிறிஸ்தவராக இருந்தால்‌ - ஒருவேளை சிறிதளவு மற்றும்‌ கூடுதலாக - நீங்கள்‌ 
உங்கள்‌ பாவங்களுக்காக மனந்திரும்பி மற்றும்‌ அறிக்கை செய்வதால்‌, நீங்கள்‌ 
கர்த்தரிடத்தில்‌ திரும்பலாம்‌. நீங்கள்‌ இதை செய்தால்‌, “உண்மையும்‌ நீதியுமுள்ள” 
தேவன்‌ உங்கள்‌ பாவங்களை மன்னிப்பார்‌! 

நீங்கள்‌ “ஒரு மரணத்துக்கு ஏதுவான பாவத்தை” செய்திருக்கக்கூடும்‌ என 
கவலைப்படுகிறீர்களா? என்னை கேளுங்கள்‌: நீங்கள்‌ கரிசனைப்படக்‌ கூடியவராக 
இருந்தால்‌, பின்‌ நீங்கள்‌ அப்படிப்பட்ட ஒரு பாவத்தை செய்யவில்லை! 
இருப்பினும்‌, உங்களால்‌ முடியும்‌ போது, மனந்திரும்பி, இரும்பி வரவேண்டிய 
அவசியம்‌ உள்ளது! நரகத்திற்கு செல்லும்‌ சாலை செங்குத்தானதாக மாறுகிறது; 
நீங்கள்‌ எவ்வளவு காலம்‌ தாமதிக்கிறீர்களோ, மனந்திரும்புவது அவ்வளவு 
கடினமானதாக மாறிவிடும்‌. நீங்கள்‌ செய்யவேண்டிய மாற்றங்ளை இன்றே 
செய்யுங்கள்‌! 

கிறிஸ்து பாவத்தின்‌ மேலான வெற்றியை சாத்தியமாக்குகிறார்‌. தெரிவு 
உங்களுடையது; நீங்கள்‌ பாவத்தை மேற்கொள்வீர்களா, அல்லது பாவம்‌ 
உங்களை மேற்கொள்ளவும்‌ மற்றும்‌ உங்களை நரகத்திற்கு அனுப்பவும்‌ அதை 
அனுமதிப்பீர்களா? 





குறிப்பு 

1இப்படிப்பட்ட முடிவுக்கு வந்த எழுத்தாளர்களில்‌ இவர்களும்‌ இருந்தனர்‌. 1௦. 
L. Bright, “Difficult Passages in 1, 2, 3 John, No. III,” Denton Lectures (1987), 402-6; Guy 11. 
Woods, 4 Commentary on the New Testament Epistles of Peter, John, and Jude (Nashville: Gospel 
Advocate Co., 1983), 319-22. 
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1 யோவான்‌ 


6 
ஒருவரிலாருவர்‌ 
அன்பாபிிருத்தல்‌ 


ஒன்று யோவான்‌ நிருபம்‌ கிறிஸ்தவ விசுவாசத்தின்‌ நித்தியதன்மையை 
வலியுறுத்துகிறது. நமது வாழ்க்கையில்‌ நிறைய விஷயங்கள்‌ நிச்சயமற்றவைகளாக 
இருக்கின்றன. மாற்றம்‌ ஒன்றே மாறாத ஒரு காரியமாக தோன்றுகிறது. 
சில காரியங்கள்‌ நிச்சயமானவைகளாக இருக்கின்றன என்பதை அறிவது 
மகிழ்ச்சியாக இருக்கிறது. அவைகளை நாம்‌ நம்பமுடியும்‌, அவைகள்‌ எப்போதும்‌ 
உண்மையானவைகளாக இருக்கின்றன. அந்த நிச்சயமான காரியங்களில்‌, 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ பிதாவோடு ஐக்கியத்தை அனுபவிக்க முடியும்‌, அவரது குமாரன்‌ 
மூலம்‌ இரட்சிப்பை பெற முடியும்‌ மற்றும்‌ பாவத்தின்‌ மேல்‌ வெற்றி கொள்ள 
முடியும்‌ என்ற உண்மைகள்‌ அடங்கியுள்ளன! 

நாம்‌ இந்த பாடத்தில்‌ இன்னொரு நிச்சயமான காரியத்தை கவனிக்க 
விரும்புகிறோம்‌: அது “ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌” 
என்பதாகவுள்ளது. யோவான்‌ இந்த நிருபம்‌ முழுவதும்‌ அன்பாயிருத்தலின்‌ 
முக்கியத்துவத்தை வலியுறுத்தியுள்ளார்‌, K]V மொழிபெயர்ப்பில்‌, பெயார்சொல்‌ 
லாக அல்லது வினைச்‌ சொல்லாக “அன்பு” என்ற வார்த்தை 1 யோவானில்‌ 
நாற்பத்தி ஐந்து முறை வந்துள்ளது!” “அன்பின்‌ அப்போஸ்தலனாகிய ” 
யோவான்‌, “அன்பின்‌ நிருபமாகிய” 1 யோவானை எழுதினார்‌. 1 யோவான்‌ 
4ஆம்‌ அதிகாரத்தில்‌ அன்பு சிறப்பாக வலியுறுத்தி சொல்லப்பட்டுள்ளது. 
(வசனங்கள்‌ 7முதல்‌ 21 வரையுள்ள), 15 வசனங்களில்‌ யோவான்‌ “அன்பு” என்ற 
வார்த்தையை 29 முறை பயன்படுத்தியுள்ளார்‌. இது இப்பகுதியில்‌ மூன்று 
வசனங்களுக்கு ஒரு முறை காணப்படுகிறது.” வழக்கமாக, 1 கொரிந்தியர்‌ 13ஆம்‌ 
அதிகாரம்‌ “வோதகமத்தின்‌ அன்பின்‌ அதிகாரம்‌” என கருதப்படுவதுண்டு, 
ஆனால்‌, 1 யோவான்‌ 4ஆம்‌ அதிகாரமும்‌ இந்த பட்டத்தை பெற தகுதியானதாக 
இருக்கலாம்‌. 

அதிகாரம்‌ 4 இல்‌ யோவான்‌ இரண்டு நோக்கங்களை நிறைவேற்றுகிறார்‌: 
அவர்‌ கள்ளப்போதனைகளுக்கு எதிராக எச்சரித்தார்‌ மற்றும்‌ சகோதரரை 
ஒருவரிலொருவர்‌ அன்டாயிருக்கும்படி உற்சாகப்படுத்தினார்‌. அந்த இரண்டும்‌ 
தேவனை பிரியப்படுத்துவதற்கு நல்ல அடித்தளமாக அமைகிறது: நாம்‌ 
உபதேசத்தில்‌ ஆரோக்கியமாக இருக்க வேண்டும்‌ மற்றும்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ 
அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌! 

அதிகாரம்‌ 4 கள்ளப்போதகர்களைப்‌ பற்றிய எச்சரிக்கைகளோடு 





துவங்குகிறது. கள்ளப்போதகர்கள்‌ அல்லது கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
இயேசுகிறிஸ்து மாம்சத்தில்‌ வரவில்லை என்று போதித்து மக்களை வஞ்சித்துக்‌ 
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கொண்டிருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ தேவ ஆவியினாலே பேசுவதாக கூறிவந்தார்கள்‌, 
ஆனால்‌ அது உண்மையாயிருக்கவில்லை, அவர்கள்‌ செய்தி தேவ ஆவியினால்‌ 
வந்த செய்தியிலிருந்து மாறுபட்டிருந்தது. ஆகவே, அவர்கள்‌ எந்த ஆவியினால்‌ 
பேசினார்களோ, அந்த ஆவி அந்திக்கிறிஸ்துவினுடைய ஆவியாயிருந்தது; 
அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்கு எதிரானவர்களாயிருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ போதனையை 
கேட்பதற்கென்று ஒரு கூட்டம்‌ எப்போதும்‌ ஆயத்தமாயிருந்தது: “உலகமும்‌ 
அவர்களுக்கு செவி கொடுக்கும்‌” (வசனம்‌ 5). யோவானுடைய வாசகர்கள்‌ 
அவர்களுடைய உபதேசத்தை ஏற்றுக்கொண்டவர்களின்‌ கூட்டத்தில்‌ 
இருக்கவில்லை. அவர்களுக்குப்‌ போதிக்கப்பட்டதிலிருந்து அவர்கள்‌, 
ஒருவர்‌ எதை போதித்தாரோ, அதிலிருந்தே அவர்‌ “சக்திய ஆவியினால்‌” 
வழிநடத்தப்பட்டிருந்தாரா அல்லது “அவர்‌” வஞ்சக ஆவியினால்‌ 
வழிநடத்தப்பட்டிருந்தாரா என்பதை பகுத்தறியக்‌ கூடியவர்களாயிருந்தார்கள்‌. 

கள்ளப்போகதகர்களுக்கெதிராக எச்சரித்த பிற்பாடு, யோவான்‌ தன்‌ 
இருதயத்திற்கு அருகாமையிலிருந்த பாடத்திற்கு திரும்பினார்‌: நமக்காக 
தேவனுடைய அன்பு மற்றும்‌ ஒருவரில்‌ ஒருவர்மீதான அன்பு. 

நாம்‌ சகோதரர்கள்‌ ஒருவரையொருவர்‌ அன்புகூரவேண்டும்‌ என்பதே 
இந்த அதிகாரத்தின்‌ வசனப்பகுதியில்‌ பவுலின்‌ வலியுறுத்தமாக உள்ளது. நாம்‌, 
“ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌” என்பதற்கான பல காரணங்களை 
அவர்‌ கொடுத்தார்‌. 


தேவன்‌ நம்மிடத்தில்‌ அன்புகூருறெபடியால்‌ 
(1 யோவான்‌ 4:7-11) 

“ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருத்தல்‌” என்ற இந்த பாடத்தின்‌ தலைப்பு 
இந்த பாடத்தொடரின்‌ பிற தலைப்புகளுக்கு இணையாயிருப்பதில்லை. 
அவைகள்‌ கிறிஸ்தவராக நாம்‌ பெற்றுக்கொண்டுள்ள ஆசீர்வாதங்களை 
வலியுறுத்துகின்றன; “ஒருவரிலொருவர்‌ மீதான அன்பு” என்பது நமது 
பொருப்பைப்‌ பற்றியதாகவுள்ளது. இருப்பினும்‌, அன்பும்‌ ஒரு ஆசீர்வாதமாகவே 
இருக்கிறது. யோவான்‌, தேவன்‌ நமக்காக கொண்டுள்ள அன்பு பற்றி பேசினார்‌. 
1 யோவானில்‌ வலியுறுத்தப்படும்‌ நிச்சயமான காரியங்களில்‌ ஒன்றாக, 
தேவனுடைய அன்பு இருக்கிறது. 

கேவனுடைய அன்பின்‌ உண்மை. யோவான்‌ இந்த நிருபத்தில்‌ 
அன்பைப்பற்றி பல காரியங்களை கூற விரும்பினார்‌, சிறப்பாக 1 யோவான்‌ 
4 இல்‌, அன்பின்‌ கதை துவங்குமிடத்தில்‌, அன்பைப்பற்றி கூறும்‌ பகுதியை 
துவங்கினார்‌. “பிரியமானவர்களே, ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருக்கக்கடவோம்‌; 
ஏனெனில்‌ அன்பு தேவனால்‌ உண்டாயிருக்கிறது; அன்புள்ள எவனும்‌ தேவனால்‌ 
பிறந்து, அவரை அறிந்திருக்றொன்‌” (1 யோவான்‌ 4:7). தேவன்‌ நம்மில்‌ 
அன்பாயிருப்பதால்‌, நாம்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
யோவான்‌ திரும்ப திரும்ப கூறினார்‌: 





தேவன்‌ அன்பாகவே இருக்கிறார்‌ (1 யோவான்‌ 4:8; மேலும்‌ காண்க 4:16). 


தம்முடைய ஒரேபேறான குமாரனாலே நாம்‌ பிழைக்கும்படிக்கு தேவன்‌ 
அவரை இவ்வுலகத்திலே அனுப்பினதினால்‌ தேவன்‌ நம்மேல்‌ வைத்த அன்பு 
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வெளிப்பட்டது (1 யோவான்‌ 4:9). 


நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூர்ந்ததினால்‌அல்ல, அவர்‌ நம்மிடத்தில்‌ 
அன்புகூர்ந்து, நம்முடைய பாவங்களை நிவர்த்திசெய்கிற கிருபாதார 
பலியாகத்‌ தம்முடைய குமாரனை அனுப்பினதினாலே அன்பு 
உண்டாயிருக்கிறது (1 யோவான்‌ 4:10; காண்க 3:1). 


அதன்‌ பிறகு, அவர்‌ இந்த உச்சக்கட்ட கருத்தை கூறினார்‌: “பிரியமானவர்களே, 
தேவன்‌ இவ்விதமாய்‌ நம்மிடத்தில்‌ அன்புகூர்ந்திருக்க, நாமும்‌ ஒருவரிடத்தில்‌ 
ஒருவர்‌ அன்புகூரக்‌ கடனாளிகளாயிருக்கிறோம்‌” (1 யோவான்‌ 4:11). 
இந்த அதிகாரத்தின்‌ பின்‌ பகுதியில்‌, அவர்‌, “அவர்‌ முந்தி நம்மிடத்தில்‌ 
அன்புகூர்ந்தபடி யால்‌ நாமும்‌ அவரிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறோம்‌” என எழுதினார்‌ 
(1 யோவான்‌ 4:19). 

நாம்‌ ஒருவரிடத்தில்‌ ஒருவா்‌ அன்புகூருவதற்கான காரணம்‌, நாம்‌ தேவனை 
போலிருக்க வேண்டும்‌ என்பதாயிருக்றெது. தேவன்‌ அன்பாகவே இருக்கிறார்‌ - 
அன்புகூருதல்‌ என்பது தேவனுடைய அடிப்படை குணாதிசயமாக இருக்கிறது. 
அன்பை விளங்கச்‌ செய்வதால்‌, நாமும்‌ தேவனை போலிருக்கவேண்டும்‌. 
யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ உங்களைப்பற்றி சுருக்கமாக கூறவேண்டுமென 
முயற்சித்தால்‌, அவர்‌ உங்கள்‌ குணாதிசயத்தைப்பற்றி “அவர்‌ அன்பானவர்‌” 
அல்லது “அவள்‌ அன்பானவள்‌” என்று கூறத்தக்க ஒரு வாழ்க்கையை நீங்கள்‌ 
வாழ்ந்து கொண்டிருக்கறீர்களா? 





தேவனுடைய அன்பு எப்படிப்பட்ட தாயிருந்தது? 

தேவனுடைய அன்பின்‌ குணாமிசெயம்‌. ஒரு முக்கியமான குணாதிசயம்‌ 
என்னவென்றால்‌, தேவ அன்பு. தன்னை தூனே ௦21/4 (1 யோவான்‌ 
4:9). தேவனானவர்‌ பரலோகத்தில்‌ வெறுமெனே இருந்து கொண்டு, “நான்‌ 
உன்னை நேசிக்கிறேன்‌.” என ஒரு கடிதத்தை நமக்கு அனுப்பவில்லை. அவர்‌ 
தமது அன்பை, அவர்‌ என்ன சொன்னாரோ அதினால்‌ மட்டுமல்ல, அவர்‌ 
என்ன செய்தாரோ அதினாலும்‌ வெளிப்படுத்தியிருக்றொர்‌. யோவான்‌ நாம்‌ 
அவ்வண்ணமே நடந்து கொள்ள வேண்டுமென நமக்கு புத்தி கூறுறொர்‌: 


ஒருவன்‌ இவ்வுலக ஆஸ்தி உடையவனாயிருந்து, தன்‌ சகோதரனுக்குக்‌ 
குறைச்சலுண்டென்று கண்டு தன்‌ இருதயத்தை அவனுக்கு அடைத்துக்‌ 
கொண்டால்‌, அவனுக்குள்‌ தேவ அன்பு நிலை கொள்ளுகிறதெப்படி ? 
என்‌ பிள்ளைகளே, வசனத்தினாலும்‌ நாவினாலுமல்ல, கிரியையினாலும்‌ 
உண்மையினாலும்‌ அன்புகூரக்கடவோம்‌ (1 யோவான்‌ 3:17, 18). 


கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ சகோதர சகோதரிகளை கட்டித்தழுவி, “பரிசுத்த 
முத்தத்தோடு” வாழ்த்துவது நல்லது தான்‌, அதற்கும்‌ மேலாக ஒருவருக்கொருவர்‌ 
உதவி செய்வதால்‌ அன்பை பறிமாறிக்‌ கொள்வதே, அன்பை வெளிப்படுத்துகிற 
சிறந்த வழியாக உள்ளது, சில கிறிஸ்தவர்கள்‌, “நான்‌ உன்னை நேசிக்கிறேன்‌” என 
அடிக்கடி கூறிவந்தாலும்‌, அன்பை வெளிப்படுத்துவதற்கு அவர்கள்‌ ஒருபோதும்‌ 
எதுவும்‌ செய்வதில்லை. மற்றவர்கள்‌, “நான்‌ உன்னை நேசிக்கிறேன்‌,” என 
அறிதாக கூறலாம்‌, அதே சமயத்தில்‌ தங்கள்‌ சகோதரர்களுக்கு தாராளமாக 
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உதவி செய்வதின்‌ மூலம்‌ தங்கள்‌ அன்பை வெளிப்படுத்தக்‌ கூடியவர்களாக 
இருக்கிறார்கள்‌. 


உ உணவு தேவைப்பட்டால்‌, அவர்கள்‌ உணவு வழங்குகிறார்கள்‌. 

* அவசியம்‌ நேரிட்டால்‌, பயணத்திற்கு தங்கள்‌ வாகனத்தை ம௫ழ்சியோடு 
பகிர்ந்து கொள்கிறார்கள்‌. 

* யாரேனும்‌ ஒருவருக்கு தங்க இடம்‌ தேவைப்பட்டால்‌, அவர்கள்‌ வீடு 
அந்நியருக்கு திறந்திருக்றெது. 

* நோயுற்றோர்‌ அல்லது துயருறுவோரோடு தங்கி அவர்களுக்கு 
உதவி செய்ய ஒருவர்‌ தேவைப்பட்டால்‌, இவர்கள்‌ அந்த உதவியை 
செய்வார்கள்‌ என நம்பிக்கையோடிருக்கலாம்‌. 

உ யாரேனும்‌ ஒருவருக்கு பண உதவி தேவைப்பட்டால்‌, அவர்கள்‌ 
வெறுமென, “நீங்கள்‌ சமாதானத்தோடே போங்கள்‌, குளிர்காய்ந்து 
பசியாறுங்கள்‌” என கூறுவதில்லை (யாக்கோபு 2:16). தேவையின்‌ 
நேரத்தில்‌, தங்கள்‌ சக சகோதரருக்கு எதிராக தங்கள்‌ இருதயத்தை 
அடைத்துக்‌ கொள்வதில்லை (1 யோவான்‌ 3:17), ஆனால்‌ அவருக்கு 
தேவையான பணத்தை கொடுத்து உதவுகிறார்கள்‌. 





“நான்‌ உன்னை நேசிக்கிறேன்‌,” என கூறியும்‌ அன்பை காண்பிப்பதற்கு 
எதுவும்‌ செய்யாத ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ மற்றும்‌ வார்த்தைகளில்‌ தன்‌ அன்பை கூற 
சிரமப்படுகிற, அதே சமயத்தில்‌ மற்றவர்களின்‌ தேவைகளை சந்திக்கிற ஒரு 
கிறிஸ்தவர்‌ இந்த இரண்டு வகை கிறிஸ்தவர்களில்‌ - தேவன்‌ விரும்புகிறபடி தன்‌ 
சகோதரரை நேசிக்றெவர்‌ யார்‌? 

தேவனுடைய அன்பு வெளிப்பட்டது மட்டுமல்ல, அது இவ்வளவு 
மகத்துவமாய்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டது: தேவன்‌ நம்மை மற்றும்‌ உலகத்தை 
இவ்வளவாய்‌ நேசித்தார்‌, கம்‌ ஓ பான GWT 502-௮7௫ WD 
உலகத்திற்காக ம்ரிக்கும்படி ஒட்ட்க்கொடுத்தார்‌. நாமும்‌ நம்‌ சகோதரர்களுக்காக 
மரிக்க விரும்பும்‌ அளவுக்கு அவர்களை நேசிக்க வேண்டும்‌. 1 யோவான்‌ 3:16 ஐக்‌ 
கவனியுங்கள்‌: “அவர்‌ தம்முடைய ஜீவனை நமக்காகக்‌ கொடுத்ததினாலே அன்பு 
இன்னதென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌; நாமும்‌ சகோதரருக்காக ஜீவனை கொடுக்கக்‌ 
கடனாளிகளாயிருக்கிறோம்‌. ” 

முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌, நிஜமாகவே கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ 
மரிக்கவேண்டியது அவசியமாயிருந்தது. நாம்‌ அந்த நாட்களில்‌ வாழ்ந்திருந்தால்‌, 
இயேசுவின்‌ நாமத்தை மறுதலிக்காத விசுவாசிகள்‌ கொல்லப்பட வேண்டும்‌ 
என உத்தரவு பிறப்பித்த அதிகாரிகள்‌ வசம்‌ ஒப்புக்‌ கொடுக்கப்பட்டிருப்போம்‌. 
உங்கள்‌ அயலகத்தார்‌ நீங்கள்‌ ஒரு கிறிஸ்தவராக இருந்தீர்கள்‌ என சாட்சி 
சொல்ல, நீங்கள்‌ கைது செய்யப்பட்டிருந்தர்கள்‌ என வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌. 
நீதிபதி உங்களை பார்த்து, “நீங்கள்‌ இயேசுவை ஆராதிக்கிற பெரிய 
குண்டனைக்குறிய குற்றவாளியாக கண்டுபிடிக்கப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌. உங்களுக்கு 
மரண தண்டனை விஇக்கப்படுகிறது. இருப்பினும்‌, நீங்கள்‌ உங்கள்‌ சபையிலுள்ள 








மற்ற கிறிஸ்தவர்களின்‌ பெயர்களை கொடுத்துவிட்டால்‌, நாங்கள்‌ உங்களை 
மன்னித்து விடுவோம்‌. நீங்கள்‌ உயிர்‌ பிழைக்க அனுமதிக்கப்படுவீர்கள்‌, 
மேலும்‌ நீங்கள்‌ உங்கள்‌ இயேசுவை தொடர்ந்து ஆராதிக்கலாம்‌, அவர்கள்‌ 
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பெயர்களை மாத்திரம்‌ கொடுத்துவிடுங்கள்‌. ” நீங்கள்‌ என்ன செய்திருப்பீர்கள்‌? 
நீங்கள்‌ உயிர்‌ பிழைக்கும்படி, கிறிஸ்துவுக்குள்ளான உங்கள்‌ சகோதர 
சகோதரிகளின்‌ பெயர்களை கொடுத்திருப்பீர்களா - அல்லது தண்டனையை 
நிறைவேற்றினவர்கள்‌ எதை தெரிந்து கொள்ள விரும்பினார்களோ, அதை 
தெரிவிக்க மறுத்து, மரணத்தை சந்திக்திருப்பீர்களா? அந்த நாட்களில்‌, 
சகோதரர்களுக்காக நீங்கள்‌ கொண்டிருக்கும்‌ அன்பை காண்பிப்பதற்காக, 
நீங்கள்‌ நிஜமாகவே அவர்களுக்காக மரிக்க வேண்டி யகதாயிருந்திருக்கும்‌. 

இன்றும்‌ கூட, சில இடங்களில்‌ இப்படிப்பட்ட வைகள்‌ நிகழக்கூடும்‌. நாம்‌ 
நமது அழைப்புக்கு உண்மையாயிருந்தால்‌ - தேவன்‌ நம்மை நேசித்தது போல 
நாம்‌ நேசிப்பவர்களாக இருந்தால்‌ - நாம்‌ நமது சகோதரர்களுக்காக மரிக்க 
விருப்பமுடையவர்களாக இருக்க வேண்டும்‌! 

மேலும்‌, பக்தியுள்ளவ/ கக்கா ௮ல்‌) ட்டை பெற SEs 
டாவிகஞ்க்காக, இ௦யசு மரித்தினெொல்‌ - தேவனுடைய அன்ப வென்‌ டது 
யோவான்‌, “நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூர்ந்ததினாலல்ல, அவர்‌ நம்மிடத்தில்‌ 
அன்புகூர்ந்து, நம்முடைய பாவங்களை நிவர்த்தி செய்கிற கிருபாதாரபலியாகத்‌ 
தம்முடைய குமாரனை அனுப்பினதினாலே அன்பு உண்டாயிருக்கிறது” என 
எழுதினார்‌ (1 யோவான்‌ 4:10). நாம்‌ தேவனை அதிகமாய்‌ நேசித்ததினால்‌, 
அவர்‌ நம்மை நேசிக்கவில்லை; நாம்‌ பாவிகளாக இருந்த போதிலும்‌ அவர்‌ 
நம்மை நேசித்தார்‌ (காண்க ரோமர்‌ 5:8) சிநேகிக்கப்படக்கூடாதவர்களை, அவர்‌ 
சிநேகித்தார்‌. 

தேவனானவர்‌ அன்புகூருவது போல, நாமும்‌ அன்புகூருவோமானால்‌, 
நாமும்‌ கூட அன்புகூரப்படக்‌ கூடாதவர்களையும்‌ அன்புகூரவேண்டும்‌, 
ஒரு வேளை அது கடினமானதாக தோன்றலாம்‌! அன்புகூரக்கூடியவர்களை 
அன்புகூருவது சுலபமானதாக இருக்கலாம்‌ - ஆனால்‌ சிடு மூஞ்சிகாரர்கள்‌, 
நன்றியில்லாதவர்கள்‌ மற்றும்‌ நாம்‌ விரும்பாத குணாதிசயங்களையுடையவர்கள்‌ 
இப்படிப்பட்டவர்களை நாம்‌ எப்படி நேசிக்கக்கூடும்‌? நம்மை மதிக்காத, 
அல்லது நம்மில்‌ அன்புகூராத, ஏன்‌ நம்மை விரும்பாதவர்களைக்‌ கூட நாம்‌ 
எப்படி நேசிக்க கற்றுக்‌ கொள்வோம்‌? நம்முடைய சத்துருக்களை நாம்‌ எப்படி 
நேசிப்போம்‌? 

அதற்கான ஒரு பதில்‌ என்னவென்றால்‌, வேதாகம அன்பு என்பது 
உணர்வுரீதியானது அல்ல. மாறாக, வேதாகம அன்பு என்பது நாம்‌ 
யாரை நேசிக்கிறோமோ, அவர்களுக்கு எது சிறந்ததோ, அதை செய்ய 
தீர்மானிப்பதாகும்‌. ஒரு உதாரணமாக சபையில்‌ உள்ள சில தொல்லை 
கொடுக்கக்‌ கூடியவர்களைப்‌ பற்றி நாம்‌ சிந்திக்கலாம்‌. அவர்களைப்பற்றிய நம்‌ 
உணவுகள்‌ என்னவாக இருந்தாலும்‌ சரி, நாம்‌ அவர்களை அன்பாம்‌ நடத்தி 
அவர்களிடத்தில்‌ பொறுமையாயிருந்து, அவர்களுக்கு எது சிறந்ததோ அதை 
அவர்களுக்கு செய்யும்‌ விதமாக நாம்‌ அவர்களை நேசிக்க வேண்டும்‌ (காண்க 
1 கொரிந்தியர்‌ 13:4-7). 

நாம்‌ நினைவில்‌ கொள்ள வேண்டிய முக்கியமான சத்தியம்‌ என்னவெனில்‌ 
நமது சகோதரரை நேசிக்க வேண்டும்‌ என்பது ஒரு தெரிவல்ல, அது 





ஒரு அவசியமான கட்டளை! 1 யோவான்‌ 3:11ஐ கவனியுங்கள்‌: “நாம்‌ 
ஒருவரிலொருவர்‌ அன்புகூர வேண்டுமென்பதே நீங்கள்‌ ஆதிமுதல்‌ 
கேள்விப்பட்ட விசேஷமாயிருக்கிறது.”” அடுத்ததாக 1 யோவான்‌ 3:23ஐ 
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கவனியுங்கள்‌. “நாம்‌ அவருடைய குமாரனாகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தின்‌ 
மேல்‌ விசுவாசமாயிருந்து அவர்‌ நமக்குக்‌ கட்டளையிட்டபடி ஒருவரிலொருவர்‌ 
அன்பாயிருக்க வேண்டுமென்பதே அவருடைய கற்பனையாயிருக்கிறது. ”” 
மேலும்‌ 1 யோவான்‌ 4:21 ஐயும்‌ வாசியுங்கள்‌. “தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருறெவன்‌ 
குன்‌ சகோதரனிடத்திலும்‌ அன்புகூர வேண்டுமென்ற இந்த கற்பனையை 
அவராலே பெற்றிருக்கிறோம்‌.” ஒருவரிலொருவர்‌ அன்புகூர வேண்டும்‌ என்பது 
ஒரு கட்டளையாயிருக்றெது!* நீங்கள்‌ ஒருவேளை, “குறை சொல்லுகிற அந்த 
சகோதரரை நான்‌ எப்படி நேசிக்க முடியும்‌?” என வினவினால்‌ இகோ அதற்கான 
பதில்‌: நீங்கள்‌ அவரை நேசிப்பதற்கான ஒரு வழியை கண்டு பிடிக்க வேண்டும்‌! 
அன்புகூருதல்‌ என்பது, உங்களுக்கு ௫7த்தியமானால்‌ நீங்கள்‌ செய்யக்கூடிய 
ஒன்று அல்ல; மாறாக, நீங்கள்‌ கண்டிப்பாக செய்தாக வேண்டிய ஒரு காரியமாக 
இருக்கிறது! 

குகுதியில்லாதவர்களுக்காக தேவன்‌ தம்முடைய குமாரனை 
மரிக்க கொடுத்ததால்‌ அவருடைய அன்பு விளங்கியது, இப்படிப்பட்ட அன்பைத்‌ 
தான்‌ நாம்‌ ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌! 


நாம்‌ இதை செய்தால்‌, தேவன்‌ நம்மில்‌ 
நிலைத்திருப்பார்‌ (1 யோவான்‌ 4:12-16) 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற முறையில்‌ - தேவனோடு ஐக்கெமாயிருத்தல்‌ நாம்‌ அவரில்‌ 
நிலைத்திருத்தல்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ நம்மில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ என்பது நமது பிரதானமான 
இலக்குகளாக இருக்கின்றன. அந்த ஐக்கியத்தை நாம்‌ கொண்டுள்ளோம்‌ என்பது 
நமக்கு எப்படி தெரியும்‌? 1 யோவான்‌ 4:12-16, வசனங்களின்படி, கீழ்வரும்‌ 
காரணங்களால்‌ அந்த ஐக்கியத்தை நாம்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌ என்பதைப்பற்றி 
நிச்சயம்‌ உடையவர்களாக இருக்க முடியும்‌: 


(1) நாம்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருக்கிறோம்‌ (4:12; காண்க வசனம்‌ 
16). 

(2) அவர்‌ தமது ஆவியை நமக்கு அருளியிருக்கறொர்‌ (4:13). 

(3) நாம்‌ அப்போஸ்தலருடைய சாட்சியை விசுவாசித்து, இயேசுவை 
தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று அறிக்கை செய்திருக்கிறோம்‌ (4:14, 15). 

(4) தேவன்‌ நம்மேல்‌ கொண்டுள்ள அன்பை அறிந்தவர்களாக இருக்கிறோம்‌ 
(4:16). 


நாம்‌ “ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ அன்பாயிருப்பதே?” நாம்‌ தேவனில்‌ 
நிலைத்திருக்கிறோம்‌ என்பதையும்‌, அவர்‌ நம்மில்‌ நிலைத்திருக்கிறார்‌ 


என்பதையும்‌ அறிவதற்கான ஒரு வழியாக இருக்கிறது! கிறிஸ்துவுக்குள்ளான 
சகோதரர்களையும்‌ சகோதரிகளையும்‌ நாம்‌ நேசிக்கவில்லையென்றால்‌, நாம்‌ 
தேவனுடனான ஐக்கியத்தைக்‌ கொண்டி ருப்பதில்லை! 


அன்பு தைரியத்தை உண்டாக்கும்‌ என்பதால்‌ 
(1 யோவான்‌ 4:17, 18) 


நாம்‌ “மாபெரும்‌ நாள்‌ ஒன்று வருகின்றது” போன்ற பாடல்களை 


168 


பாடுகிறோம்‌. பலர்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ வருகிறது என்று அறிந்து அந்த நாளைப்‌ 
பற்றி பயப்படக்கூடியவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌. இருப்பினும்‌, நாம்‌ பயப்பட 
தேவையில்லை என்று யோவான்‌ கூறியுள்ளார்‌. நாம்‌ “நியாயத்தீர்ப்பு நாளிலே 
தைரியம்‌ உடையவர்களாக” இருக்க முடியும்‌ என யோவான்‌ கூறியுள்ளார்‌ 
(4:17). அவர்‌ தொடர்ந்து கூறும்போது, “அன்பிலே பயமில்லை, பூரண அன்பு 
பயத்தை புறம்பே தள்ளும்‌” (4:18) என்று கூறுகிறார்‌. 

பயத்தை புறம்பே தள்ளி, நியாயத்தீர்ப்பு நாளிலே நமக்கு தைரியத்தை 
கொடுக்கிற இந்த “பூரண அன்பு” என்பது என்ன? இது, “பூரணப்பட்ட” 
அன்பாக இருக்கிறது (1 யோவான்‌ 4:17; காண்க 2:5). நாம்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ 
அன்பாயிருக்கும்‌ போது, “அவருடைய அன்பு நமக்குள்‌ பூரணப்படுதிறது” 
(4:18; காண்க வசனம்‌ 12). “பூரணப்படுதல்‌” என்ற கருத்தானது, “முழுமையாக” 
மாறுதல்‌ என்ற கருத்துக்கு இணையாக உள்ளது. அன்புள்ள கிறிஸ்தவர்களாக 
நாம்‌ வளரும்‌ போது, தேவனுடைய அன்பு நமக்குள்‌ பூரணப்படுகிறது என 
யோவான்‌ கூறினார்‌.” 

தேவன்‌ அன்பினால்‌ மனிதனோடு செயல்படுவது, ஒரு மனித தந்தை தன்‌ 
பிள்ளைகள்‌ அன்புள்ளவர்களாயிருக்க வேண்டி பயிற்சி அளிக்க முயற்சிப்பது 
போன்று உள்ளது. நாம்‌ நமது பிள்ளைகள்‌ மற்றவர்களில்‌ அன்புகூரும்படியாக, 
நல்லவர்களாயிருக்கும்படி யாக மற்றும்‌ இரக்கமுடையவர்களாயிருக்கும்படியாக 
போதிக்கலாம்‌. அவர்கள்‌ மற்றவர்களிடம்‌ நன்றாய்‌ நடந்து கொள்ளும்‌ போது, 
அவர்களுக்கு பரிசளிப்பதினாலும்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ மற்றவர்களை சரியாக 
நடத்தாதபோது, அவர்களை கண்டிப்பதினாலும்‌, நாம்‌ நமது போதனைகளை 
அமல்படுத்தலாம்‌. நாம்‌ நமது சொந்த வாழ்க்கையில்‌ தானதர்மம்‌ பண்ணுகிற 
குணாதிசயம்‌ உடையவர்களாய்‌ இருந்து, நமது முன்மாதிரியினால்‌ நமது 
பிள்ளைகள்‌ மற்றவர்களிடம்‌ எப்படி அன்பாய்‌ நடந்து கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்பதை போதிக்கலாம்‌. இருந்தாலும்‌, இன்னும்‌ நமது பணி நிறைவடையவில்லை. 
நமது பிள்ளைகள்‌ தாங்களாகவே முன்வந்து மற்றவர்களிடம்‌ அவர்கள்‌ அன்பை 
காண்பிப்பதை நாம்‌ பார்க்கிற வரையில்‌, நமது பணிமுடிவடைவதில்லை. 
நாம்‌ அதை காணும்போது, நாம்‌ ஒரளவு மனதிருப்தியடையலாம்‌, அப்போது 
நாம்‌, “அவர்களுக்கான என்னுடைய அன்பு பூரணப்பட்டுவிட்டது அல்லது 
முழுமையடைந்து விட்டது” என சிந்திக்கலாம்‌. இதே விதத்தில்தான்‌, தேவன்‌ 
நம்மில்‌ கொண்டிருக்கும்‌ அன்பு, நாம்‌ மற்றவர்களுக்கு அன்பை காண்பிப்பதால்‌ 





கனிகொடுப்பதை அவர்‌ பார்க்கும்‌ போது, திருப்தியடைகிறார்‌ என்பதில்‌ 
சந்தேகம்‌ இல்லை. 

இதற்கு எதிராக, நாம்‌ ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ அன்பாயிருக்க தவறுவோமானால்‌, 
தேவ அன்பு நம்மில்‌ பூரணப்படுவதில்லை, அது முழுமை அடையாமலிருக்கிறது. 
அவர்‌ எதை நிறைவேற்ற விரும்பினாரோ அதை அது நிறைவேற்றவில்லை. 

நியாயத்தீர்ப்பு நாளை குறித்து நீங்கள்‌ எப்படி உணருகிறீர்கள்‌? 
நீங்கள்‌ தைரியம்‌ உடையவர்களாயிருக்கிறீர்களா அல்லது நீங்கள்‌ 
பயப்படுறெவர்களாயிருக்கறீர்களா? நீங்கள்‌ ஒரு தேவனுடைய பிள்ளையாக, 
மற்றவர்களிடத்தில்‌ அன்புள்ளவர்களாயிருந்தால்‌ “பூரண அன்பு பயத்தை 
புறம்பேகள்ளுவதால்‌” நீங்கள்‌ பயப்பட வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை. 
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நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறபடியால்‌ 
(1 யோவான்‌ 4:19-21) 

தேவனுடைய அன்புக்காக நாம்‌ செய்யும்‌ முதல்‌ பதில்செயல்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருவதாக இருக்க வேண்டும்‌. யோவான்‌, தேவன்‌ நம்மில்‌ 
அன்பாயிருக்கிறார்‌ என்பதையும்‌ வலியுறுத்தி கூறிய போது, நாம்‌ தேவனில்‌ 
அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌ என்பதையும்‌ வலியுறுத்தி கூறியுள்ளார்‌. “நான்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறேன்‌” எனக்‌ கூறியவர்களைப்‌ பற்றி யோவான்‌ 
குறிப்பிட்டுள்ளார்‌ (வசனம்‌ 20), கிறிஸ்தவர்கள்‌ அந்த நாளில்‌ பொதுவாக 
பிதாவின்‌ பேரில்‌ கொண்டிருந்த தங்கள்‌ அன்பை உறுதி செய்து வந்தார்கள்‌ 
(மேலும்‌ காண்க 1 யோவான்‌ 2:15; 4:21; 4:10; 5:1-3). 

நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருறெவர்களாக இருந்தால்‌, நாம்‌ சகோதரரை 
எப்படி நடத்த வேண்டும்‌? இதோ, இங்கே சில சத்தியங்கள்‌. (அ) எல்லா மனிதரும்‌ 
தேவனுடைய சாயலில்‌ உண்டாக்கப்பட்டிருக்கிறார்கள்‌. (ஆ) தேவன்‌ எல்லா 
மக்களையும்‌ நேசிக்கிறார்‌, அவர்‌ அன்புகூரப்பட தகுதியில்லாதவர்களையும்‌ 
நேசிக்கிறார்‌. (இ) தேவனுடைய பிள்ளைகளாயிருக்றெவர்கள்‌, தேவனால்‌ 
விசேஷித்த வகையில்‌ அன்புகூரப்பட்டும்‌, ஆசீர்வதிக்கப்பட்டும்‌ வருகிறார்கள்‌ 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடைய குணாதிசயங்களை பகிர்ந்து கொள்கிறார்கள்‌: 
“அவர்‌ இருக்கிற பிரகாரமாக நாமும்‌ இவ்வுலகத்தில்‌ இருக்கிறோம்‌” (1 யோவான்‌ 
4:17). (௩) கிறிஸ்தவர்களாக மாறியிருக்றெவர்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ நம்முடைய 
சகோதரரும்‌ மற்றும்‌ சகோதரிகளுமாயிருக்கிறார்கள்‌, அவர்களுக்காக நாம்‌ 
மரிப்பதற்கு கூட விருப்பம்‌ உள்ளவர்களாக இருக்க வேண்டும்‌ (1 யோவான்‌ 
3:16)! இப்படியிருக்க, ஒருவர்‌ தன்‌ சகோதரனை பகைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற 
வேளையில்‌, “நான்‌ தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறேன்‌” என உரிமைகோரமுடியும்‌ 
(1 யோவான்‌ 4:19, 20)? இதை நாம்‌ இவ்விதமாக கூறலாம்‌: “உன்னிடத்தில்‌ நீ 
அன்புகூருவது போலப்‌ பிறனிடத்திலும்‌ அன்புகூருவாயாக” என்ற இரண்டாம்‌ 
கற்பனைக்கு நீங்கள்‌ கழ்ப்படிந்திருக்காதவரை - “உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரிடத்தில்‌ 
உன்‌ முழு இருதயத்தோடும்‌ உன்‌ முழு ஆத்துமாவோடும்‌ உன்‌ முழு மனதோடும்‌ 
அன்புகூருவாயாக” - என்ற முதலாம்‌ பிரதான கட்டளைக்கு நீங்கள்‌ உண்மையில்‌ 
கீழ்ப்படிய முடியாது (மத்தேயு 22:37-39). 

நாம்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌? தேவனானவர்‌ நம்மிடத்திலும்‌ 
பிறரிடத்திலும்‌ அன்பாயிருந்தால்‌, நாம்‌ அவரில்‌ அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌, 
அப்படி நாம்‌ அவரில்‌ அன்டாயிருப்பதால்‌, பிறரிடத்திலும்‌ நாம்‌ அன்பாயிருக்க 
வேண்டும்‌. “தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறவன்‌ தன்‌ சகோதரனிடத்திலும்‌ அன்பு 
கூரவேண்டுமென்கிற இந்தக்‌ கற்பனையை அவராலே பெற்றிருக்கிறோம்‌” 
(1 யோவான்‌ 4:21). 

1 யோவான்‌ 4:19-21 இல்‌ உள்ள செய்தி இயேசுவானவர்‌ மத்தேயு 
23, இல்‌ வேதபாரகர்‌ மற்றும்‌ பரிசேயர்‌ ஆகியோரை மாயக்காரர்‌ என்று 
கடிந்து கொண்டதற்கு ஒப்பாக இருக்கிறது. அவர்‌ அவர்களை நோக்கி, 
“பார்வைக்காக நீண்ட ஜெபம்‌ பண்ணி, விதவைகளின்‌ வீடுகளைப்‌ பட்சித்துப்‌ 
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போடுகிறீர்கள்‌” என்றார்‌ (மத்தேயு 23:14). அவர்கள்‌ எளியோரை இரக்கமின்றி 
நடத்தினார்கள்‌, அதே சமயத்தில்‌ தங்களை பெரிய பக்திமான்களாக 
காட்டிக்‌ கொண்டார்கள்‌. மேலும்‌ இயேசுவானவர்‌, “நீங்கள்‌ ஒற்றலாமிலும்‌ 
வெந்தையத்திலும்‌ சீரகத்திலம்‌ தசமபாகம்‌ செலுத்தி, நியாயப்பிரமானத்தில்‌ 
கற்பித்திருக்றெ விசேஷித்தவைகளாகிய நீதியையும்‌ இரக்கத்தையும்‌ 
விசுவாசத்தையும்‌ விட்டுவிட்டீர்கள்‌”” என்றார்‌ (மத்தேயு 23:23). யோவான்‌ 
இதற்கு இணையான சில காரியங்களை குறித்து சொல்லவில்லையா? 
அநேகமாக, இந்த சகோதரர்கள்‌ சபைக்கு தவறாமல்‌ சென்று வந்தார்கள்‌, உரத்த 
சத்தமாய்‌ ஜெபித்திருக்கிறார்கள்‌ மற்றும்‌ உற்சாகமாக பாடியிருக்கிறார்கள்‌, 
இவ்விதமாக அவர்கள்‌ தேவன்‌ பேரில்‌ தங்களுக்கு இருந்த பெரிதான 
அன்பை தெரியப்படுத்தியிருந்தார்கள்‌. இருந்தபோதிலும்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
சகோதரர்களின்‌ தேவைகளை பூர்த்தி செய்யாமல்‌ இருந்து, ஒருவரை ஒருவர்‌ 
இரக்கமின்றி நடத்தியிருந்ததால்‌ அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ தேவனில்‌ அன்புகூருவதாக 
அறிக்கையிட்டி ருந்தது வீணானதாய்‌ இருந்தது. இதை குறித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌, 
அடிக்கோடிட்டுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ மற்றும்‌ மனனம்‌ செய்து கொள்ளுங்கள்‌: “தான்‌ 
கண்ட சகோதரனிடத்தில்‌ அவனுடைய தேவைகளை சந்திப்பதின்‌ மூலம்‌ 
மற்றும்‌ அவனுக்கு உதவி செய்வதின்‌ மூலம்‌) அன்புகூராதவன்‌, தான்‌ காணாத 
தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூரமுடியாது”! 








முடிவுரை 
நாம்‌ இந்த பாடத்தை நிறைவு செய்கிற வேளையில்‌, நம்முடைய 
ஆத்துமாக்களின்‌ நிலையை பரிசோதித்து பார்க்க வேண்டும்‌. நாம்‌ சில நேரங்களில்‌, 
“எல்லாம்‌ என்‌ ஆத்துமாவோடு நன்றாயிருக்கிறது”” என பாடுகிறோம்‌. எல்லாம்‌ 
உங்கள்‌ ஆத்துமாவோடு நன்றாயிருக்கிறதா? அது உங்களுக்கு எப்படி தெரியும்‌? 
நீங்கள்‌ இயேசு கிறிஸ்துவை, மாம்சத்தில்‌ வந்த தேவன்‌, தேவனுடைய 
குமாரன்‌ என்று விசுவாசித்தால்‌ நீங்கள்‌ சிறப்பானதை செய்திருக்கிறீர்கள்‌. நீங்கள்‌ 
கர்த்தருடைய கட்டளைகளுக்கு கீழ்ப்படிந்து, தேவனுடைய ஒரு பிள்ளையாக 
மாறியிருந்தால்‌, அதில்‌ நீங்கள்‌ மகிழ்ந்து தேவனுடைய கிருபைக்காக நன்றி 
செலுத்தலாம்‌. ஏனெனில்‌, நீங்கள்‌ தேவனோடு ஐக்கெமாயிருக்கவும்‌ மற்றும்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்திலுள்ள மற்ற பரிசுத்தவான்‌௧ளோடு ஐக்கியம்‌ கொள்ளவும்‌ 
அனுமதிக்கப்பட்டுள்ளீர்கள்‌. கிறிஸ்துவின்‌ சிலுவை மரணத்தின்‌ மூலம்‌ நீங்கள்‌ 
உங்கள்‌ பாவங்களிலிருந்து இரட்சிக்கப்பட்டிருந்தால்‌ மற்றும்‌ உங்கள்‌ அன்றாட 
வாழ்வில்‌ பாவ செயல்களை போராடி மேற்கொண்டு வந்தால்‌, தேவன்‌ 
உங்களுக்கு அருளியிருக்றெ இரட்‌சிப்புக்காக நீங்கள்‌ அவரை துதிக்கலாம்‌. 
நாம்‌ செய்து நிறைவேற்றுவதற்கு இவை மட்டும்‌ தான்‌ 
இருக்கிறதா? ஆரோக்கியமான உபதேசத்தை மட்டும்‌ விசுவாசிப்பது, 
சுவிசேஷத்திற்கு கழ்ப்படிவது, கர்த்தருடைய சபையிலுள்ள மற்ற சீஷர்களோடு 
ஐக்கியமாயிருப்பது, ஆராதனையில்‌ தேவனை துதிப்பது மற்றும்‌ நமது தனிப்பட்ட 
வாழ்வில்‌ பாவத்திற்கு விலகி இருப்பது போன்ற காரியங்களை மட்டும்‌ செய்து 
கொண்டிருத்தல்‌ போதுமானதா? நமது ஆத்துமாக்கள்‌ “நன்றாயிருக்கின்றன” 
என்பதை உத்தரவாதப்படுத்துவதற்கு இந்த காரியங்கள்‌ மட்டும்‌ போதுமா 
அல்லது, இதற்கும்‌ கூடுதலாக எதுவும்‌ செய்ய வேண்டியிருக்கிறதா? 
விசுவாசமுள்ள கிறிஸ்தவ வாழ்க்கையில்‌ இன்னும்‌ கூடுதலானவைகள்‌ 
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அடங்கியுள்ளன. கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ அன்பாயிருப்பதின்‌ 
மூலம்‌, தாங்கள்‌ தேவனில்‌ அன்பாயிருப்பதை விளங்கப்பண்ணவேண்டும்‌; 
அந்த அன்பானது வார்த்தைகளில்‌ மட்டும்‌ அல்ல, கிரியைகளிலும்‌ செயல்‌ 
விளக்கப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌. கிறிஸ்தவ சகோதரர்களுக்கு, உதவி 
செய்வதின்‌ மூலம்‌ மற்றும்‌ அவர்களுடைய தேவைகளை சந்திப்பதின்‌ மூலம்‌, 
நீங்கள்‌ அவர்களில்‌ கொண்டிருக்கும்‌ உங்கள்‌ அன்பை காண்பிக்கிறீர்களா? 
இல்லையென்றால்‌, உங்கள்‌ ஆத்துமாவின்‌ நிலை என்னவாக இருக்றெது? 





குறிப்புகள்‌ 

14ஜறe என்ற கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்து மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. 
2இந்த கணக்கீடு ராபர்ட்‌ எங்‌ என்பவரின்‌ நூலின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது. 
Young s Analytical Concordance to the Bible (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Pub- 
lishing Co., n.d.), 622-23. 31 யோவான்‌ 4:13-15 ஆதிய வசனங்களில்‌ “அன்பு” என்ற 
வார்த்தை குறிப்பிடப்படாமல்‌ இருந்த போதிலும்‌, அவைகள்‌ விவாதிக்கப்படும்‌ 
பாடத்திற்கு தொடர்புடையதாக இருக்கிறது: கிறிஸ்தவர்களுக்கான தேவனுடைய 
அன்பு மற்றும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ கொண்டிருக்கும்‌ அன்பு. *1 யோவான்‌ 
2:7-11; 3:11 ஆதிய வசனங்களையும்‌ காணவும்‌. “ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ அன்பாயிருப்பது 
தைரியத்தை உருவாக்குகிறது, “நாம்‌ சகோதரரிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறபடியால்‌, 
மரணத்தை விட்டு நீங்கி ஜீவனுக்குட்பட்டிருக்கிறோமென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌”” 
என்று யோவான்‌ கூறுகிறார்‌ (1 யோவான்‌ 3:14). “தேவனை ஒருவரும்‌ ஒருபோதும்‌ 
கண்டதில்லையானால்‌” (வசனம்‌ 12), வேதாகமத்தில்‌ சில தனிநபர்கள்‌ அவரை கண்டதாக 
எப்படி சொல்லப்படுகிறது? “தேவன்‌ ஆவியாயிருக்கிறபடியால்‌” (யோவான்‌ 4:24), சரீர 
கண்கள்‌ அவரை பார்க்க முடியாது. ஒரு ஆவி என்பது காணப்படாததாக இருக்கிறது. 
ஆகவே, ஒரு மனிதன்‌ தேவனை கண்டதாக சொல்லப்படுமானால்‌, அவர்‌ உண்மையில்‌ 
தேவனை கண்டிருக்கவில்லை. அவர்‌ தேவனுடைய ஒரு வெளிப்பாட்டினை கண்டார்‌. 
வேதாகம காலங்களில்‌, தேவன்‌ தம்மை பல விதங்களில்‌, உதாரணமாக, ஒரு எரிகிற 
மூட்செடியில்‌ அல்லது ஒரு மனித வடிவில்‌ மனிதருக்கு வெளிப்படுத்தினார்‌. அந்த 
வெளிப்பாடு உண்மையில்‌ (ஆவியாயிருக்றெ) தேவனாயிருக்கவில்லை, ஆனால்‌ அது 
அவருடைய ஒரு பிரதிநிதித்துவப்படுத்துதலாயிருந்தது. ஜான்‌ ஆர்‌. ஸ்பாட்‌ என்பவர்‌. 
“பழைய ஏற்பாட்டில்‌ தேவன்‌ மனித உருவில்‌ வெளிப்பட்டதாக சொல்லப்படும்‌ 
காட்சிகள்‌ மனித சாயலை எடுத்துக்கொண்டது போன்ற வெளிப்பாடுகள்‌ மட்டும்‌ தான்‌; 
அவைகள்‌ தேவன்‌ தம்மில்‌ தாமே இருப்பது போன்ற அவருடைய தரிசனங்கள்‌ அல்ல” 
(John R. W. Stott, The Epistles of John, The Tyndale New Testament Commentaries [Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1960], 163). Horatio G. Spafford, “It Is Well 
with My Soul,” Songs of Faith and Praise, comp. and ed. Alton H. Howard (West Monroe, La.: 
Howard Publishing Co., 1994). 
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1 யோவான்‌ 


1 


நீத்திய கீவனுக்கான உறுக்‌ 


ஏதோ ஒன்று உங்களுக்கு தெரியவில்லை என்பதற்காக, நீங்கள்‌ 
எப்போதாவது நம்பிக்கை இழந்து போயிருக்கிறீர்களா? ஒருவர்‌ 
வியாதியாயிருப்பதின்‌ மோசமான பகுதி என்னவென்றால்‌, ஒரு மருத்துவர்‌ என்ன 
வியாதி என்று கண்டுபிடித்து கூறும்வரை சம்மந்தப்பட்டவர்‌ அதை அறியாமல்‌ 
இருப்பதுதான்‌. நீங்கள்‌ எங்கே செல்ல வேண்டும்‌ என்பதை அறிந்திருந்தும்‌, அந்த 
இடத்தை எப்படி சென்றடைவது என்று தெரியாமல்‌, சாலையில்‌ தடுமாறி நின்ற 
சூழ்நிலையில்‌ நீங்கள்‌ எப்போதாவது இருந்திருக்கிறீர்களா? நீங்கள்‌ பள்ளியில்‌ 
தேர்வு எழுதும்‌ போது, வினாக்களுக்கான பதில்‌ தெரியாமல்‌ இருக்கும்‌ போது 
அது உங்களுக்கு தர்மசங்கடமாக இருக்காதா? 

இவ்விதமாகவே, ஒருவர்‌ ஆவிக்குரிய காரியங்களில்‌ எது சரியானது என்பதை 
நிச்சயமாக அறியாத நிலையில்‌, அவரும்‌ சங்கடப்படக்கூடியவராக இருப்பார்‌. 
யோவான்‌ தங்களுக்கு போதிக்கப்பட்ட காரியங்கள்‌ உண்மையிலேயே 
சரியானவைகள்தானா என்பதை நிச்சயமாக அறியாமல்‌, சந்தேகத்தோடு இருந்த 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு 1 யோவான்‌ நிருபத்தை எழுதினார்‌, “நீங்கள்‌ அறியமுடியும்‌! 
இயேசு கிறிஸ்துவானவர்‌ தேவனுடைய குமாரன்‌ என்பதை நீங்கள்‌ அறிய 
முடியும்‌! பாவத்தின்‌ மேல்‌ உங்களுக்கு வெற்றி உண்டென்பதை நீங்கள்‌ அறிய 
முடியும்‌!” என்பதே அவருடைய செய்தியாக இருந்தது. 

இந்த “நிச்சயமான காரியங்களின்‌ சங்கமம்‌” அதின்‌ உச்சகட்டத்தை எட்டுகிற 
நிலையில்‌, நாம்‌ இந்த நிருபத்தின்‌ கடைசி அதிகாரத்தை வாசிக்கிறோம்‌. 
“உங்களுக்கு தி ஜீவன்‌ உண்டென்று நீங்கள்‌ அறியவும்‌, தேவகுமாரனுடைய 
நாமத்தின்மேல்‌ நீங்கள்‌ விசுவாசமாயிருக்கவும்‌, தேவகுமாரனுடைய 
நாமத்தின்‌ விசுவாசமாயிருக்றெ உங்களுக்கு இவைகளை எழுதியிருக்கிறேன்‌” 
(1 யோவான்‌ 5:13; வலியுறுத்துதல்‌ என்னுடையது). ' “நித்திய ஜீவனுக்கான 
உறுதி” நிச்சயமானதாயிருந்தது! யோவானுடைய வாசகாளுக்கு அந்த செய்தி 
தேவையாயிருந்தது மற்றும்‌ அது நமக்கு தேவையாயிருக்கிறது. 














பிரச்சனை 


அப்போதிருந்த பிரச்சனை 

யோவானுடைய வாசகர்களுக்கு பரலோகத்தில்‌ பலன்‌ இருக்கிறது 
என்பதற்கான உறுதி தேவைப்பட்டது. ஏனெனில்‌, பிற்காலத்தில்‌ அறிவுவாதிகள்‌ 
நம்பின கொள்கைகளை நம்பின கள்ளப்‌ போதகர்களால்‌ அவர்கள்‌ தொல்லைக்கு 
உட்படுத்தப்பட்டிருந்தனர்‌. இந்த பிரிவினைவாதிகள்‌ தாங்கள்‌ “எல்லாம்‌ 
தெரிந்தவர்கள்‌,” மற்றும்‌ சிறப்பு அறிவு பெற்றிருந்தகிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று உரிமை 
கோரினார்கள்‌. இன்று நாம்‌ அவர்களை “முற்றும்‌ தெரிந்தவர்கள்‌” என்று நாம்‌ 
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அழைக்கலாம்‌. அவர்களைப்‌ பொருத்தவரை, அவர்களின்‌ சிறப்பு அறிவு என்பது 
இயேசு கிறிஸ்து உண்மையில்‌ மாம்சத்தில்‌ வந்திருக்கவில்லை மற்றும்‌ ஒருவர்‌ 
பாவத்தில்‌ தொடர்ந்து வாழ்வது, தேவனோடு அவருக்குள்ள உறவை பாதிக்காது 
என்ற செய்தியை உள்ளட க்கியிருந்தது. 

இவர்களுடைய உயர்வான மனோபாவம்‌ மற்றும்‌ சிறப்பு அறிவை 
பெற்றிருந்தது போன்ற பாசாங்கு, யோவான்‌ இந்த நிருபத்தை யாருக்கு 
எழுதினாரோ அந்த கிறிஸ்தவர்களை தாழ்வானவர்களாக உணரும்படி 
செய்தது. அவர்கள்‌, “தங்களுக்கு போதிக்கப்பட்டிருந்தது உண்மையான 
சத்தியம்தானா?”; “எது சரியானது என்பதை நாம்‌ எப்படி அறியக்கூடும்‌?” 
என வினா எழுப்பக்கூடியவர்களாக இருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ தங்களுக்கு 
போதித்தவர்கள்‌ தேவனிடத்திலிருந்து வந்தவர்கள்கானா மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
இயேசுவைப்பற்றி போதித்த சத்தியம்‌ உண்மையானது தானா என்பதை எப்படி 
தீர்மானிப்பது என்பதை அறிந்து கொள்ள வேண்டிய நிலையில்‌ இருந்தனர்‌. 
தாங்கள்‌ பரலோகத்திற்கு செல்லமுடியும்‌ என்ற உறுதியை வாஞ்சிக்கிறவர்களாக 
இருந்தார்கள்‌, இந்த அக்கரையுள்ள விஷயங்களுக்கு பதிலளிக்கும்படிதான்‌ 
யோவான்‌ எழுதினார்‌. 





குற்போதிருக்கிற பிரச்சனை 

கள்ளப்போதகர்கள்‌ தங்கள்‌ விசுவாசத்தை சந்தேகப்படும்படி செய்ததால்‌, 
அப்போதைய கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒரு பிரச்சனையை உடையவர்களாயிருந்தது போல, 
இன்றைய கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ இப்படிப்பட்ட பிரச்சனைகள்‌ இருக்கக்கூடும்‌, 
அறிவியல்‌ மற்றும்‌ ஆய்வறிவை வணங்குகிற ஒரு அவிசுவாச உலகத்தில்‌ நாம்‌ 
வாழ்ந்து வருகிறோம்‌. சில நேரங்களில்‌ அறிவாளிகள்‌ மற்றும்‌ படித்தவர்கள்‌, 
நாம்‌ தேவனையும்‌ இயேசுவையும்‌ விசுவாசிக்க வேண்டியதில்லை என கூறுவது 
போல இருக்கிறது, இருப்பினும்‌ அப்படிப்பட்ட வர்கள்‌ அறிவாளிகள்‌ மற்றும்‌ 
நவீன மனிதர்கள்‌ என கருதப்படுகிறார்கள்‌. ஆகவே, “நாம்‌ விசுவாசித்ததை 
குறித்து எப்படி நிச்சயமுள்ளவர்களாக இருக்கக்கூடும்‌?” என வினவக்கூடும்‌. 

மேலும்‌, நம்மில்‌ பெரும்பாலானோருக்கு ஏற்படக்கூடிய கேள்வி, 
“நித்திய ஜீவனை குறித்து நாம்‌ எப்படி நிச்சயமுள்ளவர்களாக இருக்க 
முடியும்‌?” என்பதாயிருக்கிறது. ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ கிருடையிலிருந்து விழுந்து, 
நித்தியத்திற்கு இழந்து போனவராக இருப்பது சாத்தியமானது என நாம்‌ 
சரியாகவே பிரசங்‌இத்துள்ளோம்‌.” நம்முடைய அங்கத்தினர்கள்‌ தங்களுடைய 
நித்திய இரட்சிப்பை குறித்து அசவுகரியப்படும்படியாக, நாம்‌ இந்த 
செய்தியை ஒரு வேளை வலியுறுத்தி பிரசங்கித்திருக்கிறோம்‌. யோவான்‌, “நீங்கள்‌ 
நித்திய ஜீவன்‌ உண்டு என்று ஐரீமக்கூடும்‌” (வலியுறுத்துதல்‌ என்னுடையது) என 
எழுதினார்‌. “உண்மையாகவா? உங்களுக்கு நிச்சயமாக தெரியுமா?” என நாம்‌ 








பதில்‌ அளிக்கக்கூடியவர்களாக இருக்கலாம்‌. 
தீர்வு 
நிச்சயமற்ற நிலை என்ற அப்போதைய பிரச்சனைக்கு தீர்வு என்னவாக 
இருந்தது? அதே தீர்வானது இன்று நமது பிரச்சனைகளை தீர்த்துவிடும்‌. 
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நீங்கள்‌ அறியமுடியும்‌ 

பொதிந்த தாவு, நிச்சயமற்ற தன்மை என்பதற்கான யோவானுடைய 
தூர்வு அவருடைய வாசகர்கள்‌ சில காரியங்களை அறிந்து கொண்டிருக்க முடிந்தது 
- அவைகளை யூகிக்றெவர்களாக அல்ல அல்லது அவைகள்‌ அப்படி இருந்தால்‌ 
பரவாயில்லை என விரும்புகிறவாரகளாக அல்ல, ஆனால்‌ உண்மையிலேயே 
அவைகள்‌ சாத்தியமாயிருந்தது என்பதை அஜித்திருத்களாகன்‌, அப்படிப்பட்ட 
விசுவாசத்திற்குரிய நிச்சயமான காரியங்களில்‌, பின்‌ வருபவைகளை நாமும்‌ 
அறிந்து கொள்ள முடியும்‌: 





2:8-அவரை அறிந்திருக்கறோமென்பதை அதினால்‌ அறிவோம்‌. (காண்க 2:13, 
14; 4:7, 8.) 

2:5-நாம்‌ அவருக்குள்‌ இருக்கிறோமென்பதை அதினாலே 
அறிந்திருக்கிறோம்‌. 

2:21; 4:2, 6-நாம்‌ சத்தியத்தை அறிய முடியும்‌ மற்றும்‌ தவறிலிருந்து 
சத்தியத்தை வேறுபடுத்தி பார்க்க முடியும்‌. 

3:1-நாம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாயிருக்கிறோம்‌ என்று 
அறிந்திருக்கிறோம்‌.” 

3:2-அவர்‌ வெளிப்படும்‌ போது நாம்‌ “அவருக்கு ஓப்பாயிருப்போமென்று 
அறிந்திருக்கிறோம்‌. ” 

3:5-“அவர்‌ நம்முடைய பாவங்களை சுமந்து தீர்க்க வெளிப்பட்டாரென்று” 
அறிந்திருக்கிறோம்‌. 

3:14-நாம்‌ “மரணத்தை விட்டு நீங்கி ஜீவனுக்குட்பட்டி ருக்கிறோமென்று” 
அறிந்திருக்கிறோம்‌. 

3:16-“அவர்‌ தம்முடைய ஜீவனை நமக்காக கொடுத்தார்‌” என்று 
அறிந்திருக்கிறோம்‌. 

3:24-ஆவி நமக்கு தந்தருளப்பட்டிருக்கிறது என்பதை நாம்‌ 
அறிந்திருக்கிறோம்‌. (காணவும்‌ 4:13.) 

4:13-நாம்‌ தேவனில்‌ நிலைத்திருந்து, பிதாவினிடத்தில்‌ ஐக்கியமாக 
இருக்கிறோம்‌ என்பதை அறிந்திருக்கிறோம்‌. (காண்க 5:19.) 

4:16-“தேவன்‌ நம்மேல்‌ வைத்திருக்கிற அன்பை” அறிந்திருக்கிறோம்‌, 
அதாவது தேவன்‌ நம்மில்‌ அன்பாயிருக்கிறார்‌! 

5:13-நமக்கு நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்று நாம்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌. 

5:14, 15-தேவன்‌ நம்முடைய ஜெபங்களுக்கு செவிகொடுக்கிறார்‌ என்று 
நாம்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌. 

5:20-“நாம்‌ சத்தியமுள்ளவரை அறிந்து கொள்வதற்கு தேவனுடைய குமாரன்‌ 
வந்து நமக்குப்‌ புத்தியைத்‌ தந்திருக்கிறார்‌” என்றும்‌ அறிவோம்‌. 


யோவான்‌, கள்ளப்போதகர்கள்‌ - “ஏமாற்றுக்காரர்களான 
அந்திகிறிஸ்துக்கள்‌” தன்னுடைய வாசகர்களுக்கு எந்த ஒரு புதிய அறிவையும்‌ 
கூடுதலாக வழங்கஇயலாதவர்களாக இருந்தார்கள்‌ என்பதை வலியுறுத்தினார்‌. 
இந்த சகோதரர்கள்‌ முன்னதாக சத்தியத்தை அறிந்திருக்கிறார்கள்‌ - 
“ஒருவரும்‌ (அவர்களுக்கு) போதிக்க வேண்டிய அவசியத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
இருக்கவில்லை” (1 யோவான்‌ 2:20, 27). ஆகவே, ஆரம்பகால 
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அறிவுவாதிகள்‌ அல்ல, யோவான்‌ யாருக்கு எழுதினாரோ அந்த கிறிஸ்தவர்களே 
“அறிந்திருந்தவர்களாக” இருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ அதிகமாக அறிந்திருக்கிறோம்‌ 
என பாசாங்கு செய்தவர்களை விட அதிகமாக அறிந்திருந்தார்கள்‌! அவர்கள்‌ 
சத்தியத்தை அறிந்திருந்தார்கள்‌; ஆகவே அவர்கள்‌ கள்ளப்‌ போதகர்களை 
நோக்கி, “நாங்கள்‌ எதை விசுவாசிக்கிறோம்‌ என அறிந்திருக்கிறோம்‌ மற்றும்‌ 
இது சத்தியமாயிருக்கிறது என்பதையும்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌ - ஆகவே நாங்கள்‌ 
உங்களுக்கு செவி கொடுக்க வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை. நீங்கள்‌ போகலாம்‌!” 





என சொன்னார்கள்‌ மற்றும்‌ சொல்லக்கூடியவர்களாக இருந்தார்கள்‌. 

நாம்‌ யோவானுடைய வாசகர்கள்‌ சந்தித்த அதே பிரச்சனையை 
சந்திக்கிறவார்களாக இருக்கமாட்டோம்‌. இயேசுகிறிஸ்து உண்மையிலேயே 
மாம்சத்தில்‌ வந்தார்‌ என்பதை சந்தேகிக்றெ ஒருவரும்‌ நம்முடைய 
ஆராதனைகளில்‌ பேசக்கூடியவராக இருக்கமாட்டார்‌. இருப்பினும்‌, 
யோவானுடைய வாசகர்களுக்கு தேவையாயிருந்த அதே கடிந்து கொள்ளுதல்‌ 
நமக்கும்‌ தேவையாயிருக்கிறது. சில நேரங்களில்‌ ஒரு புதிய வெளிப்பாட்டை 
பெற்றிருப்பதாக கூறிகொள்ளும்‌, இதுவரை ஒருவரும்‌ கண்டுபிடித்திராத 
ஆழமான சத்தியங்களை கற்றுக்‌ கொண்டிருப்பதாக கூறிக்‌ கொள்ளும்‌ 
பிரசங்கியார்கள்‌ வந்து கொண்டு தான்‌ இருக்கிறார்கள்‌. அப்படி நடந்தால்‌, அது 
நடக்கும்‌ போது, நாம்‌ முன்னதாக அறிந்திருப்பதை நினைவுபடுத்திகொள்ள 
வேண்டும்‌! தேவனுடைய வசனத்தில்‌ தெளிவாக வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள 
சத்தியங்கள்‌ தொடர்ந்து சத்தியமாகவே நிலைத்திருக்கிறது! ஒவ்வொரு 
பிரசங்கியாரும்‌ போதிப்பது, இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
வெளிப்படுத்தப்பட்ட சத்தியத்தின்படி இருக்கிறதா அல்லது இல்லையா 
என்று அவர்களை நாம்‌ சோதித்து அறிவோமாக - சிறப்பு அறிவு தங்களுக்கு 
இருக்கிறது என்று கூறிக்‌ கொள்ளும்‌ போதகர்களால்‌ அந்த சத்தியத்தை விட்டு 
நாம்‌ விலகாதிருப்போமாக. 

இப்போனதைக்கான 7 இன்று கிறிஸ்தவர்களுக்கு அதிக பிரச்சனையை 
ஏற்படுத்த சாத்தியமான அறிவு என்பது 1 யோவான்‌ 5:13ல்‌ யோவான்‌ 
குறிப்பிட்டிருக்றெ அறிவாக இருக்கிறது, “உங்களுக்கு நித்திய ஜீவன்‌ 
உண்டென்று நீங்கள்‌ அறியவும்‌, தேவ குமாரனுடைய நாமத்தின்‌ மேல்‌ 
நீங்கள்‌ விசுவாசமாயிருக்கவும்‌, தேவகுமாரனுடைய நாமத்தின்மேல்‌ 
விசுவாசமாயிருக்கிற உங்களுக்கு இவைகளை எழுதியிருக்கிறேன்‌. ” நமக்கு நித்திய 
ஜீவன்‌ உண்டென்பதை நாம்‌ உண்மையிலேயே அறிந்து கொள்ள முடியுமா? 

ஒருவன்‌ விசுவாசத்திலிருந்து வழுவிப்போவது சாத்தியமல்ல என்பதை 
நம்புகிறவார்களால்‌ இந்த வசனப்‌ பகுதி தவறாக பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
யோவான்‌ நாம்‌ - நிகழ்காலத்தில்‌ - நித்திய ஜீவனை உடையவர்களாயிருப்பதாக 
பேசினதாக அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. நாம்‌ அந்த ஜீவனை உடையவர்களாயிருந்து 
அது நித்திய ஜீவனாயிருக்கும்‌ பட்சத்தில்‌, அதை நாம்‌ எப்படி இழக்கக்‌ கூடும்‌? 
என அவர்கள்‌ கேட்றொர்கள்‌. 

சிலர்‌ இந்த வசனப்பகுதியின்‌ செய்தியை மறுக்கும்‌ நிலையில்‌ பதில்‌ 
செய்கிறார்கள்‌. நாம்‌ நிகழ்காலத்தில்‌ நித்திய ஜீவனை உடையவர்களாக 
இருக்கிறோமா என்பதை நாம்‌ உண்மையிலேயே அறிய முடியாது என 
அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. அந்த கருத்தின்படி, நாம்‌ இரட்சிப்பை இழந்து போவது 
சாத்தியமானதால்‌, நமது பரலோக வீடு எப்போதும்‌ ஆபத்திலிருக்றெது மற்றும்‌ 
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“நல்லது உத்தமமும்‌ உண்மையுள்ள ஊழியக்காரனே” என்ற நற்செய்தியை 
கேள்விப்படும்போது மட்டுமே பரலோகத்தில்‌ நமக்கு ஒரு இடம்‌ உண்டு என்பதை 
நாம்‌ அறியமுடியும்‌. இந்த மக்களுக்கு, நமது நித்திய வாழ்விடத்தைக்‌ குறித்த 
நிச்சயமற்றதன்மை என்பது வாழ்க்கையின்‌ ஒரு உண்மையாயிருக்கிறது. இந்த 
நிச்சயமற்ற தன்மையை கிறிஸ்தவர்கள்‌ உண்மையாயிருப்பதற்கான ஒரு 
ஊக்குவிப்புக்கு உதவியாக அவர்கள்‌ பார்க்கிறார்கள்‌, ஏனெனில்‌ நாம்‌ பாவம்‌ 
செய்தால்‌, அதற்காக மனந்திரும்பி, நமது பாவங்களை அறிக்கையிடாதவரையில்‌ 
நாம்‌ நரகத்தை நோக்கி செல்கிறவர்களாயிருக்கிறோம்‌ என்பதை அறிவோம்‌. 
இந்த இரண்டு விளக்கங்களுமே சரியானவைகள்‌ அல்ல. 

ஒருபுறம்‌ நாம்‌ நமது இரட்சிப்பை இழந்துவிடமுடியும்‌; அதினால்‌ நாம்‌ 
நித்திய ஜீவனை இழந்து விடமுடியும்‌ என புதிய ஏற்பாடு போதிக்கிறது. இந்த 
வசனப்‌ பகுதியில்‌ பேசப்பட்டுள்ள “நித்தியஜீவன்‌” என்பது கிறிஸ்துவுடன்‌ 
தொடர்புடைய ஒரு வாழ்க்கை தரமாக இருக்கிறது, நாம்‌ உயிரோடு இருக்கும்‌ 
போது அதை அவரோடு பகிர்ந்து கொள்கிறோம்‌, நாம்‌ இந்த வாழ்விலிருந்து 
கடந்து செல்லும்‌ போது, அது ஒரு முடிவில்லாத வாழ்வாக மாறுகிறது.“ 
நாம்‌ கிறிஸ்துவை விட்டு விலகிப்போனால்‌, அந்த நித்தியஜீவன்மேல்‌ 
நமக்குள்ள கட்டுபாட்டை இழக்கிறோம்‌ மற்றும்‌ அதை நித்தியத்திற்கும்‌ 
பெற்றுக்கொள்வோம்‌ என்ற நம்பிக்கையை நாம்‌ இழந்து விடுகிறோம்‌. 

இதற்கு மறுபுறம்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற முறையில்‌, நாம்‌ கிறிஸ்துவோடு 
ஒரு விதமாக வாழ்வை பெற்றிருக்கிறோம்‌ என்ற நிச்சயத்தை 
உடையவர்களாயிருப்பது அவசியமானதாக இருக்கிறது, அதாவது மற்றவர்கள்‌ 
வாழும்‌ வாழ்க்கையை விட, நாம்‌ வாழும்‌ வாழ்க்கை வித்தியாசமானதாக 
இருக்கிறது. மேலும்‌, நாம்‌ இந்த உலகத்திலிருந்து பிரிந்து சென்ற பிறகும்‌, நாம்‌ 
அந்த நித்திய ஜீவனை தொடர்ந்து அனுபவிக்றெவர்களாக இருப்போம்‌ என்ற 
நிச்சயத்தை உடையவர்களாயிருக்க முடியும்‌ என்பதை நாம்‌ உணரவேண்டும்‌. 
நாம்‌ இரவு நித்திரைக்கு செல்லும்‌ போது, தேவனுடைய கிருபையினால்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்டிருக்கிறோமா அல்லது இல்லையா என்ற கேள்வியோடு செல்ல 
வேண்டியதில்லை. நாம்‌ காலையில்‌ எழுந்திருக்கும்போது இன்று மரித்தால்‌ நாம்‌ 
பரலோகம்‌ போவோமா அல்லது இல்லையா என்ற கேள்வியோடு எழுந்திருக்க 
வேண்டியதில்லை. நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டிருக்கிறோம்‌, நாம்‌ தொடர்ந்து 
இரட்சிக்கப்பட்டு வருகிறோம்‌ மற்றும்‌ நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவோம்‌ என்பதை 
நாம்‌ அறிந்து கொள்ள முடியும்‌! 1 யோவான்‌ 5:13 இன்‌ சத்தியம்‌ நமது மனங்களில்‌ 
பதிக்கப்படவேண்டும்‌: “உங்களுக்கு நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்று நீங்கள்‌ 
அறியவும்‌, தேவகுமாரனுடைய நாமத்தின்‌ மேல்‌ நீங்கள்‌ விசுவாசமாயிருக்கவும்‌ 
தேவ குமாரனுடைய நாமத்தின்மேல்‌ விசுவாசமாயிருக்கிற உங்களுக்கு 
இவைகளை எழுதியிருக்கிறேன்‌.”” நமக்கு நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்று நாம்‌ 
அறிந்திருக்கமுடியும்‌! 





யார்‌ அறிய முடியும்‌? 

இருப்பினும்‌, கூடுதலான விஷயங்கள்‌ சொல்லப்பட வேண்டும்‌ “உங்களுக்கு 
நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்று நீங்கள்‌ அறியவும்‌ ...” என நாம்‌ வாசித்திருக்கிறோம்‌. 
இந்த வாக்கியத்திலுள்ள “உங்களுக்கு, நீங்கள்‌” என்பது யார்‌? அவர்‌ அல்லது 
அவளுக்கு நித்திய ஜீவன்‌ இருக்கிறது என்பது யாருக்கு தெரியும்‌? பெரும்‌ 
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அளவில்‌, இந்த கேள்வியைப்பற்றிதான்‌ 1 யோவான்‌ புத்தகம்‌ இருக்கிறது. 
யோவான்‌ தன்னுடைய வாசகர்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ கொண்டிருந்த சகல 
ஆசீர்வாதங்களையும்‌ அறிந்திருக்க விரும்பினார்‌, மேலும்‌ அவர்கள்‌ அதன்படி. 
வாழவேண்டும்‌ என்பதையும்‌ வலியுறுத்தினார்‌. இந்த நிருபத்தின்‌ ஐந்தாம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌, யோவான்‌ நித்திய ஜீவனைப்பற்றி நிச்சயமுடையவர்களை 
அடையாளப்படுத்தியுள்ளார்‌. 1 யோவான்‌ 5ஆம்‌ அதிகாரத்தை வாசியுங்கள்‌. 

இந்த வசனங்களின்‌ ஒரு பகுதி (வசனங்கள்‌ 6-11) இயேசுவின்‌ 
தெய்வீகத்‌ தன்மைக்குறிய சாட்சிகளை யோவானுடைய வாசகர்களுக்கு 
நினைவுபடுத்துவதற்கு எழுதப்பட்டது. அதின்‌ இன்னொரு பகுதி (வசனங்கள்‌ 
14-17) நமது ஜெபங்கள்‌ கேட்கப்படும்‌ என்ற வாக்குத்தத்தத்தை கொடுக்கிறது. 
இறுதியான சில வசனங்கள்‌ (வசனங்கள்‌ 18-21) இந்த நிருபத்திற்கான ஒரு 
சுருக்கமான குறிப்பு போன்று காணப்படுகிறது.” எப்படியிருப்பினும்‌, முழு 
அதிகாரத்திலும்‌ யார்‌ நித்திய ஜீவனுக்கான உறுதியை பெற்றிருக்றொர்கள்‌ 
என்பதை அறிறெவர்களாயிருக்கிறோம்‌. 

(1) “தேவனால்‌ புற்ந்தவா்கள்‌” யாரோ, அவர்கள்‌ நிதிய ஜீவணுக்கான 
உறுதியை பெற்றிருக்கறொர்கள்‌ (5:1, 4). 1 யோவான்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு - 
கிறிஸ்தவர்களாக மாறினவர்களுக்கு மற்றும்‌ மறுபடியும்‌ பிறந்தவர்களுக்கு 
எழுதப்பட்டது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ அல்லாதவர்கள்‌ மற்றும்‌ மறுபடியும்‌ 
பிறந்திருக்காதவர்கள்‌ ஆகியோர்‌ நித்திய ஜீவனுக்கான உறுதியை 
உடையவர்களாக இருப்பதில்லை. 

(2) இயேசுவானவரே கிறிஸ்து என்றும்‌ (1 யோவான்‌ 5:1), 
தேவனுடைய குமாரன்‌ (1 யோவான்‌ 5:5, 9, 10, 11, 12, 13,£ 20)”. ம்‌ 
விசுவாசிக்கற்வார்கள்‌ பாரோ அனரர்கள்‌ நித்திய ஜீவனுக்கான உறுதியை 
உடை வாசா நிறச்‌. யோவானுடைய நாட்களில்‌ வாழ்ந்தவர்களில்‌, 
கள்ளப்போதகார்களின்‌ உபதேசத்தை ஏற்றுக்கொண்ட வர்கள்‌ நித்திய ஜீவனை 
பெற்றிருந்திருக்கமாட்டார்கள்‌ என்ற உபதேசத்தை இது அர்த்தப்படுகிறது. இன்று 
இயேசுவை நிராகரிக்கிறவர்கள்‌ மற்றும்‌ அவரில்‌ விசுவாசம்‌ கொள்ளாதவர்கள்‌ 
ஆகியோர்‌ நித்திய ஜீவனுக்கான உறுதியை உடையவர்களாக இருப்பதில்லை. 

(3) கேவணில்‌ அன்ப க்ருறெவாகள்‌ யார, அவாகள்‌ நத ய ஜீவணுக்கான 
உறுதியை உடையல/களாயிருக்றொர்கள்‌ (5:2, 3). கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனில்‌ 
அன்புகூர வேண்டும்‌, தேவனுடைய பிள்ளைகளிடத்தில்‌ அன்புகூரவேண்டும்‌ 
மற்றும்‌ தேவனுடைய கற்பனைகளை கைக்கொள்ள வேண்டும்‌. தேவனிடத்தில்‌ 
அன்புகூராதவர்கள்‌ யாரோ அவர்கள்‌ தேவனுக்கு &ழ்ப்படியமாட்டார்கள்‌, 
தேவனுடைய பிள்ளைகளை நேசிக்கவும்‌ மாட்டார்கள்‌; ஆகவே, அவர்களுக்கு 
நித்திய ஜீவன்‌ உறுதி செய்யப்படவில்லை. 

(4) சே வனுை 2. ரிர்ாகன_ தில்‌ அட. aise யாரொ, yas 
த்திய ஜீவனுக்கான உறுதியை உடையலவ்களனாய்குக்கறொரர்கள்‌ (5:1). நாம்‌ 
காண்றெ தேவனுடைய பிள்ளைகளிடத்தில்‌ அன்புகூராமலிருப்போமானால்‌, 
காணாத தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறோம்‌ என கூற இயலாது (1 யோவான்‌ 
4:20). உண்மையில்‌, யோவான்‌ நாம்‌ சகோதரரிடத்தில்‌ “திரியையினாலும்‌ 
உண்மையினாலும்‌” அன்புகூர்ந்தால்‌, நாம்‌ நம்மை “சத்தியத்திற்குரியவர்கள்‌” என்று 
அறிந்து கொண்டு, நம்முடைய இருதயங்களை நிச்சயப்படுத்திக்கொள்ளலாம்‌ 
என்று சொன்னார்‌ (1 யோவான்‌ 3:18, 19). இருப்பினும்‌ “நம்முடைய 
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இருதயம்‌ நம்மை எந்த காரியங்களில்‌ குற்றவாளிகளாக தீர்த்தாலும்‌” - 
நாம்‌ சோர்வடைந்து நமது இரட்சிப்பை குறித்து சந்தேகப்பட்டாலும்‌ 
- “தேவன்‌ நம்முடைய இருதயத்திலும்‌ பெரியவராயிருந்து சகலத்தையும்‌ 
அறிந்திருக்கிறார்‌” (1 யோவான்‌ 3:20). சோகமான மற்றும்‌ நிராகரிப்பின்‌ 
உணர்வுகள்‌ நாம்‌ நித்திய ஜீவனுக்கான நம்முடைய உறுதியை இழந்துவிட்டோம்‌ 
என்பதை நிரூபிப்பதில்லை. அவருடைய சித்தத்தை செய்வதற்கு நாம்‌ 
சிறப்பாக செயல்பட்டால்‌, நாம்‌ சந்தேகப்படும்‌ நிலையில்‌ கூட நாம்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்டிருக்க்றோம்‌ என்பதை தேவன்‌ அறிந்திருக்கிறார்‌! 

(5) தேவனுடைய குற்பனைகளை கைக்கொள்றெவா்கள்‌ யார, 
அவாகள்‌ நித்திய ஜீவனுக்கான உறுதியை உடைய வகா இக mised 
(1 யோவான்‌ 5:2, 3). நாம்‌ தேவனுடைய கற்பனைகளை கைக்கொள்ள மறுக்கும்‌ 
அதேவேளையில்‌, அவரில்‌ அன்புகூருவதாக உரிமை கோர முடியாது (காணவும்‌ 
யோவான்‌ 14:15). “அவருடைய கற்பனைகள்‌ பாரமானவைகளும்‌ அல்ல” என்ற 
ஆறுதலான கருத்தையும்‌ யோவான்‌ கூட்டி வழங்கியுள்ளார்‌ (1 யோவான்‌ 5:3). 
நமக்கு இமையாயிருக்கிற எதையும்‌ நாம்‌ செய்யும்படி தேவன்‌ நம்மிடத்தில்‌ 
கேட்பதில்லை, நமக்கு செய்ய மிகவும்‌ கடினமானவைகளையும்‌ செய்யும்படி 
அவர்‌ நம்மிடத்தில்‌ கேட்பதில்லை. நாம்‌ நம்மை முற்றிலுமாக அவருக்கு ஒப்புக்‌ 
கொடுத்தால்‌, “அவருடைய கற்பனைகள்‌ பாரமானவைகளுமல்ல” என்பதை 
நாம்‌ அறிந்து கொள்வோம்‌. பதிலாக, நமது வாழ்வுக்கான அவருடைய சித்தம்‌ 
நமக்கு மகிழ்சியாகவே இருக்கிறது. 

நாம்‌ எந்த கட்டளைகளை கைக்கொள்ள வேண்டும்‌? நாம்‌ “விசுவாசத்தினாலே 
மாத்திரம்‌” இரட்சிக்கப்படுவதில்லை; மாறாக, விசுவாசம்‌ நம்மை தேவசித்தத்தை 
செய்ய வழிநடத்துறெபடியால்‌ நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுகிறோம்‌. ஆகவே நாம்‌ 
நமக்கு பொருந்துகிற ஒவ்வொரு கட்டளைக்கும்‌ கீழ்ப்படிய நாம்‌ சிறப்பாக 
செயல்படுவோம்‌. 

(6) தொ? ந்து Tab Gun Gps WET, அ வா£கர்‌ நிதிய 
அவனுக்கான நிச்சயத்தை உடையவகளாயீருக்றரர்கள்‌ (5:18). கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
பாவம்‌ செய்வதில்லை என யோவான்‌ கூறவில்லை (1 யோவான்‌ 1:7-10), ஆனால்‌ 
அவர்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ பழக்கதோசமாக பாவம்‌ செய்வதில்லை; தேவனிடத்தில்‌ 
அன்புகூருகிறவர்கள்‌ தொடர்ந்து பாவம்‌ செய்து கொண்டிருப்பதில்லை 
என்றே கூறினார்‌. உண்மையுள்ள கிறிஸ்தவருடைய வாழ்க்கை நீதியினால்‌ 
நிறைந்திருக்கிறது. அவர்‌ அல்லது அவள்‌ எப்போதாவது இடறலாம்‌, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ பாவத்திலேயே வாழ்வதை ஒரு பழக்கமாக வழக்கமான செயலாக 
கொண்டிருக்கமாட்டார்கள்‌. அதின்‌ பொருள்‌ என்னவென்றால்‌, வெளிப்டையாக 
மற்றும்‌ முரட்டாட்டமாக பாவத்தில்‌ வாழ்கிற ஒரு கிறிஸ்தவன்‌ 1 யோவான்‌ 
5:13 இல்‌ இருந்து எந்த ஆறுதலையும்‌ பெறமாட்டான்‌; நித்திய ஜீவனுக்கான 
நிச்சயத்தையுடையவர்கள்‌ மத்தியில்‌ அவன்‌ இருப்பதில்லை. 

(7) யாருடைய ஜெபங்கள்‌ கேத. படுகிற கோ, அவர்கள்‌ 
நித்திய ஜீவணுக்கான நிச்சயத்தை உடையவர்களாக இருக்கறொர்கள்‌. 
முன்பு பட்டியலிடப்பட்ட குணாதிசயங்களிலிருந்து இந்த உண்மை 
மாறுபட்டதாயிருக்கிறது, இருப்பினும்‌ யோவான்‌ இதை 1 யோவான்‌ 5ஆம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ சேர்க்க தகுதியானதாக கண்டார்‌. அவர்‌ இதை உறுதிப்படுத்துவது 
மறுபடியும்‌ நிச்சயப்படுத்துவதாக உள்ளது: 
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நாம்‌ எதையாகிலும்‌ அவருடைய சித்தத்தின்படி கேட்டால்‌, அவர்‌ நமக்குச்‌ 
செவிகொடுக்கிறாரென்பதே அவரைப்‌ பற்றி நாம்‌ கொண்டிருக்கிற தைரியம்‌. 
நாம்‌ எதைக்கேட்டாலும்‌, அவர்‌ நமக்குச்‌ செவிகொடுக்கிறாரென்று நாம்‌ 
அறிந்திருந்தோமானால்‌, அவரிடத்தில்‌ நாம்‌ கேட்டவைகளைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டோமென்றும்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌ (1 யோவான்‌ 5:14, 15). 


தேவன்‌ நம்முடைய ஜெபங்களை கேட்டு பதிலளிக்கிறார்‌ என்பதை 
நாம்‌ நம்ப வேண்டியது அவசியமாயிருக்கிறது.” அதே நேரத்தில்‌, “நாம்‌ 
எதையாகிலும்‌ அவருடைய சித்தத்தின்படி கேட்டால்‌” மட்டும்‌ தேவன்‌ நமக்கு 
செவிகொடுக்கிறார்‌ என்பதை நாம்‌ மனதில்‌ வைக்கவேண்டும்‌. நாம்‌ எப்போதும்‌, 
இயேசு ஜெபித்தது போல, “உம்முடைய சித்தத்தின்படி ஆகக்கடவது” என்று 
ஜெபிக்கவேண்டும்‌ (மத்தேயு 26:42; காண்க 6:10). 

ஜெபங்களுக்கு பதிலளிக்கப்படுவது தொடர்பான வாக்குத்தத்தத்தில்‌, 
யோவான்‌ பாவம்‌ செய்றெவர்களுக்காக ஜெபிப்பது குறித்து பேசியுள்ளார்‌. 
பாவம்‌ செய்யும்‌ நம்முடைய சகோதரர்களுக்காக நாம்‌ ஏறெடுக்கும்‌ ஜெபங்கள்‌ 
பலனுள்ளது என்ற நிச்சயம்‌ நமக்கு உள்ளது (1 யோவான்‌ 5:16௮). வேறு 
ஒரு இடத்தில்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌, “உங்கள்‌ குற்றங்களை ஒருவருக்கொருவர்‌ 
அறிக்கையிட்டு, ஒருவருக்காக ஒருவர்‌ ஜெபம்பண்ணுங்கள்‌” என்ற அறிவுரையை 
பெற்றுள்ளனர்‌ (யாக்கோபு 5:16). 

இருப்பினும்‌, “மரணத்துக்கு ஏதுவான பாவம்‌” - செய்தவர்களுக்காக- 
அதாவது ஒரு சகோதரர்‌ அல்லது ஒரு சகோதரி இருதய கடினத்தினிமித்தம்‌ 
மனந்திரும்பாமலிருக்கிற பாவத்திற்காக நாம்‌ ஜெபிக்க வேண்டிய அவசியம்‌ 
இல்லை என யோவான்‌ கூறியுள்ளார்‌. அப்படிப்பட்டவர்களுக்காக நாம்‌ 





ஜெபிக்கக்கூடாது என அவர்‌ நமக்கு கட்டளையிடவில்லை; அப்படிப்பட்ட 
ஜெபத்தால்‌ எந்த நன்மையும்‌ ஏற்படாது என்பதை சுட்டிக்‌ காட்டினார்‌. 

(8) விக்கிகங்களுக்கு விலகி இருக்றெவார்கள்‌ பா அவர்கள்‌ த 
அவனுக்கான நிச்சயத்தை உடையலாகனாக இகுக்கொர்கள்‌: 1 யோவானின்‌ 
கடைசி வசனம்‌ (யோவான்‌ முன்னதாக விக்கிரகங்களைபற்றி நிருபத்தில்‌ 
எதுவும்‌ சொல்லியிராத நிலையில்‌ இது சந்தர்ப்ப பொருள்‌ இன்றி 
இருப்பதாக தோன்றுகிறது”) வாசகர்களை விக்கிரகங்களுக்கு எதிராக 
எச்சரிக்கிறது: “பிள்ளைகளே, நீங்கள்‌ விக்ரெகங்களுக்கு விலகி, உங்களை 
காத்துக்கொள்வீர்களாக?” (1 யோவான்‌ 5:21). யோவான்‌ “மெய்யான 
தேவனை”பற்றி பேசிக்‌ கொண்டிருந்தபடியால்‌, விக்கிரகவழிபாட்டின்‌ 
பாடத்தை பற்றி குறிப்பிட்டார்‌, 


அன்றியும்‌, நாம்‌ சத்தியமுள்ளவரை அறிந்துகொள்வதற்குத்‌ 
தேவனுடைய குமாரன்‌ வந்து நமக்குப்‌ புத்தியைத்‌ தந்திருக்கிறாரென்றும்‌ 
அறிவோம்‌; அவருடைய குமாரனாகிய இயேசு கிறிஸ்து என்னப்பட்ட 
சத்தியமுள்ளவருக்குள்ளும்‌ இருக்கிறோம்‌; இவரே மெய்யான தேவனும்‌ 
நித்திய ஜீவனுமாயிருக்கிறார்‌ (1 யோவான்‌ 5:20). 


இயேசுவைப்‌ பற்றி தவறான போதனையை ஏற்றுக்கொள்வதற்கு எதிராக 
யோவான்‌ எச்சரித்திருந்தார்‌, விக்கிரக வணக்கத்தோடு பிரிவினை வாதிகள்‌ 
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இயேசுவை சமமாக்கிக்‌ கொண்டிருந்த கண்ணோட்டத்தை பற்றி இங்கே 
குறிப்பிட்டுக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. விக்கிரக வழிபாடு என்பது - ஜீவனுள்ள 
மெய்யான தேவனை நிராகரிப்பதாயுள்ளது - ஆகவே அது கடுமையான 
பாவமாக இருக்கிறது. ஆகவே யோவான்‌ இதற்கு எதிரான ஒரு எச்சரிக்கையோடு 
நிருபத்தை நிறைவு செய்கிறார்‌. 

விக்கிரக வழிபாட்டிற்கு எதிரான ஒரு எச்சரிக்கை நமக்கு 
பொருந்துவதாயிருக்கிறது. நாம்‌ விக்கிரக வழிபாடு விஷயத்தில்‌ குற்றவாளிகளாக 
இருக்கக்கூடும்‌. நாம்‌ இயேசுவை குறித்து குறைத்து மதிப்பிட்டவர்களாய்‌, 
தேவனுக்குரிய துதியை அவருக்கு கொடுக்க தவறுவோமானால்‌, அப்போது 
நாம்‌ விக்கிரக வழிபாட்டிற்குரிய குற்றவாளிகளாக மாறுகிறோம்‌, நாம்‌ 
ஏதொன்றையாகிலும்‌ தேவனுக்கு முன்பாக வைப்போமானால்‌, அதை 





நாம்‌ ஒரு விக்ரெகமாக மாற்றுகிறோம்‌; மறுபடியும்‌ அது நம்மை விக்கிரக 
வழிபாடு செய்த குற்றவாளிகளாக மாற்றுகிறது, ஒரு நபர்‌, நடப்பதை 
உணராமலேயே தன்‌ குடும்பத்தை தேவனுக்கு முன்பாக வைக்கலாம்‌. தனது 
வணிகம்‌ அல்லது வேலையை தேவனுக்கு முன்பாக வைக்கலாம்‌. அல்லது 
தனது பொழுதுபோக்கை அல்லது தனது ஓய்வு நேரத்தை தேவனுக்கு முன்பாக 
வைக்கலாம்‌. ஒருவர்‌ வெற்றியை, சிற்றின்பத்தை, பணத்தை அல்லது கல்‌ 
வியை! ஆராதிக்கக்‌ கூடியவராக இருக்கலாம்‌. சாத்தானையும்‌ பாவத்தையும்‌ 





ஆராதிக்கவும்‌, தன்‌ வாழ்வைப்‌ பாவத்தில்‌ கழிக்கவும்‌ அவன்‌ தேவனைக்கூட 
புறக்கணிக்கக்கூடும்‌. நித்திய ஜீவனுக்கான நிச்சயத்தை பெற்றுள்ளவர்கள்‌ 
விக்கிரக வழிபாடு செய்கிறவர்களின்‌ மத்தியில்‌ இருப்பது இல்லை என்பதை நாம்‌ 
உணரவேண்டும்‌. 


முடிவுரை 

முன்னதாக, காரியங்களை அறியாமலிருப்பது எவ்வளவு வேதனையானது 
என கவனித்தோம்‌. தேவனுக்கு ஸ்தோத்திரம்‌ உண்டாவதாக - 1 யோவான்‌ 
நிருபத்தின்படி - கிறிஸ்தவர்களுக்கு அந்த பிரச்சனை இருப்பதில்லை. 
நாம்‌ நித்திய ஜீவனை உடையவர்களாக இருக்கிறோம்‌ மற்றும்‌ நித்திய 
காலமாக நித்திய ஜீவனை அனுபவிப்போம்‌ என்ற சத்தியம்‌ உட்பட இன்னும்‌ 
நாம்‌ அதிகமானவைகளை தெரிந்து கொள்ளலாம்‌! 

இருப்பினும்‌, நாம்‌ நித்திய ஜீவனுக்கான நிச்சயத்தை பெற்றவர்களின்‌ 
மத்தியில்‌ இருப்பதை தெரிந்தெடுக்க வேண்டும்‌. கொலம்பிய மாகாணம்‌, 
வாஷிங்டனில்‌ சமீபத்தில்‌ நடைபெற்ற ஊழலை குறிப்பிட்டு ஒரு நாளிதழ்‌ தன்‌ 
குலைப்பு செய்தியில்‌ “யாருக்கு என்ன எப்போது நடந்தது என்று தெரியும்‌?” 
என்ற ஒரு கேள்வியை கேட்டிருந்தது, அந்த கட்டுரையின்‌ கருத்து, சட்டம்‌ 
இயற்றுகிறவர்கள்‌ தாங்கள்‌ அறிந்திருந்த தங்கள்‌ கூட்டாளிகளின்‌ தவறான 
நடவடிக்கைகளைப்‌ பற்றி பேசியிருக்க வேண்டும்‌; அவர்கள்‌ அப்படி எதுவும்‌ 
பேசாமலிருந்ததால்‌ தங்கள்‌ கூட்டாளிகளின்‌ தவறுகளின்‌ குற்றத்தில்‌ அவர்களும்‌ 





பங்கு பெற்றார்கள்‌ என்பதை அந்த செய்திதாள்‌ உணர்த்தியது. 

“யாருக்கு என்ன எப்போது நடந்தது என்று தெரியுமா?” என்பது 
நித்திய ஜீவனுக்கான நம்பிக்கை தொடர்பாக கேட்பதற்கு ஒரு நல்ல கேள்வியாக 
இருக்றெது. யோவானுடைய நாட்களில்‌, யார்‌ தான்‌ நித்திய ஜீவனை 
உடையவராக இருந்தோம்‌ என்பதை அறிந்திருந்தார்‌ மற்றும்‌ அதை அவரால்‌ 
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எப்போது அறிய முடிந்தது? 

இதை புரிந்து கொள்ளுங்கள்‌: உண்மையுள்ள தேவனுடைய பிள்ளை 
மட்டும்‌ தனக்கு நித்திய ஜீவன்‌ இருக்கிறது என்பதை அறிந்திருக்கிறார்‌! ஒருவர்‌ 
கிறிஸ்துவை விசுவாசித்து, தன்‌ பாவங்களுக்காக மனந்திரும்பி, தன்‌ விசுவாசத்தை 
அறிக்கையிட்டு மற்றும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பண்ணப்பட்டு, 
கிறிஸ்தவராக மாறியபின்‌ மட்டுமே இப்படிப்பட்ட நிச்சயத்தை உடையவராக 
இருக்கமுடியும்‌, இந்த காரியங்களை நீங்கள்‌ செய்யாதிருந்தால்‌, உங்களுக்கு 
நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்பதை நீங்கள்‌ அறியாதிருப்பீர்கள்‌! உண்மையில்‌, அது 
உங்களுக்கு இல்லை என்பதை நீங்கள்‌ அறிய முடியும்‌! 

கூடுதலாக, ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ தன்னால்‌ இயன்ற மட்டும்‌ சிறப்பாக 
செயல்படுவதன்‌ மூலம்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்தவ வாழ்க்கையை வாழ்வதில்‌ 
ஜாக்கிரதையாக பிரயாசப்படுவதின்‌ மூலம்‌ இந்த அறிவை அவர்‌ தொடர்ந்து 
கொண்டிருக்க முடியும்‌. இதை நீங்கள்‌ செய்யாமல்‌ இருந்தால்‌, உங்களுக்கு 
நித்திய ஜீவன்‌ உண்டென்பதை நீங்கள்‌ அறிய முடியாது. உண்மையில்‌, 
உங்களுக்கு நித்திய ஜீவனுக்கான உறுதி இல்லை என்பதை குறித்து நீங்கள்‌ 
நிச்சயமுள்ளவர்களாக இருக்கலாம்‌! 

“யாருக்கு என்ன எப்போது நடந்தது என்று தெரியும்‌?” நீங்கள்‌ கிறிஸ்தவராக 
மாறின போது, நீங்கள்‌ நித்திய ஜீவனை உடையவர்களாக இருந்தீர்கள்‌ 
என்பதை அறிந்திருந்தீர்கள்‌! நீங்கள்‌ இன்னமும்‌ அதை அறிந்திருக்கிறீர்களா 
அல்லது முரட்டாட்டம்‌, அலட்சியம்‌ மற்றும்‌ அஜாக்கிரதையால்‌ அதை இழந்து 
விட்டீர்களா? நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பாவங்களிலிருந்து மனந்திரும்புவீர்களானால்‌ 











(நடபடிகள்‌ 8:22), உங்கள்‌ பாவங்களை அறிக்கையிடுவீர்களானால்‌ (1 யோவான்‌ 
1:9), மற்றும்‌ பாவ மன்னிப்புக்காக ஜெபிப்பீர்களானால்‌ (காண்க லூக்கா 11:4அ; 
1 யோவான்‌ 5:16. அந்த நிச்சயத்தை நீங்கள்‌ மறுபடியும்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ள 
முடியும்‌. 








குறிப்புகள்‌ 

யோவானுக்கு “நித்திய ஜீவனில்‌” இருந்த ஆர்வம்‌ புத்தகம்‌ முழுவதும்‌ 
வெளிப்படையாக தெரிகிறது. யோவான்‌ இயேசுவை “நித்திய ஜீவனுக்கு” சமமாக்கினார்‌ 
(1:2), மற்றும்‌ அவர்‌, “தேவனுடைய சித்தத்தின்படி. - செய்கிறவனோ என்றென்றைக்கும்‌ 
நிலைத்திருப்பான்‌” என்றார்‌ (2:17). மேலும்‌ அவர்‌ நமக்கான தேவனுடைய வாக்குத்தத்தம்‌ 
“நித்திய ஜீவனை” பற்றியதாக இருக்கிறது என்பதை அறிவித்தார்‌ (2:25) மற்றும்‌ 
அவர்‌ “மனுஷ கொலைபாதகனெவனோ அவனுக்குள்‌ நித்திய ஜீவன்‌ நிலைத்திராது” 
என்று எச்சரித்தார்‌ (3:15). மேலும்‌ அவர்‌, “தேவன்‌ நமக்கு நித்திய ஜீவனைக்‌ தந்தி 
ருக்கிறார்‌, அந்த ஜீவன்‌ அவருடைய குமாரனில்‌ இருக்கிறது” என அறிவித்தார்‌ (5:11). 
இறுதியாக, அவர்‌ “அவருடைய குமாரனாகிய இயேசு கிறிஸ்துவை, ” “இவரே மெய்யான 
தேவனும்‌ நித்திய ஜீவனுமாயிருக்கிறார்‌” என குறிப்பிட்டு பேசினார்‌ (5:20). “காணவும்‌ 
கலாத்தியர்‌ 5:4; எபிரெயர்‌ 6:4-6; 1 கொரிந்தியர்‌ 10:12; யாக்கோபு 5:19, 20. “நாம்‌ 
உண்மையுள்ள கிறிஸ்தவ வாழ்க்கை வாழும்போது மட்டுமே தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ 
என்ற முறையில்‌ நாம்‌ ஆறுதலடைவதை உரிமை கோரமுடியும்‌ என்பதை யோவான்‌ 
தெளிவுபடுத்தியுள்ளார்‌. (காண்க 2:29; 3:6; 3:15; 3:19; 5:2; 5:18.) 47. W. ராபர்ட்ஸ்‌ என்பவர்‌, 





“யோவான்‌ விசுவாசியின்‌ வாழ்க்கையை குறிப்பிடுவதற்கு பயன்படுத்தியுள்ள “நித்திய 
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ஜீவன்‌” என்பது கால அளவை (நித்தியமான) சார்ந்தது அல்ல, தர அளவை சார்ந்ததாக 
விளக்கப்பட வேண்டியிருந்தது என கூறினார்‌. ஒரு விசுவாசிக்கு தேவனுடைய தெய்வீக 
சுபாவத்திற்கு தொடர்புடைய தெய்வீகமான புதிதான ஜீவன்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளது 
(2 பேதுரு 1:4)” (]. W. Roberts, The Letters of John, The Living Word Commentary [Austin, Tex.: 
R. B. Sweet Co., 1968], 27). இதற்கு வித்தியாசமாக, டப்‌ மெக்லிஸ்‌ என்பவர்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
நித்திய ஜீவனை நிகழ்காலத்தில்‌ பெற்றிருப்பதில்லை, மாறாக நித்திய ஜீவனுக்கான 
வாக்குத்தத்தத்தை உடையவர்களாயிருக்கிறார்கள்‌ என வாதிட்டார்‌. (Dub McClish, 
“Eternal Life Is in the Son,” Denton Lectures [1987], 246-47.) 517 யோவான்‌ 1:1-4 இந்த 
புத்தகத்தின்‌ “முகவுரை” என்று கருதப்படுமானால்‌, 1 யோவான்‌ 5:18-21 முடிவுரையாக 
கருதப்படலாம்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ (1) தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ தொடர்ந்து பாவம்‌ 
செய்வதில்லை (வசனம்‌ 18), (2) அவர்கள்‌ தேவனோடு ஐக்கியம்‌ உடையவர்களாக 
இருக்கிறார்கள்‌ (“தேவனால்‌ உண்டாயிருக்றொர்கள்‌”; வசனம்‌ 19), (3) இயேசு 
தேவனுடைய குமாரனாயிருக்றொர்‌ என்பவைகளை கிறிஸ்தவர்கள்‌ அறியமுடியும்‌ என 
கூறுவதால்‌ இந்த முழு நிருபத்திற்கு ஒரு சுருக்கமான குறிப்பாக (வசனம்‌ 20) விளங்குகிறது. 
“வசனம்‌ 13 இல்‌ யோவான்‌ “அவருடைய நிருபத்தின்‌ நோக்கத்தை, அதாவது 
அவருடைய வாசகர்களுக்கு அவர்கள்‌ எதை பெற்றிருக்கிறார்களோ அதின்‌ நிச்சயத்தை 
உறுதிப்படுத்துகிறார்‌” (W. E. Vine, The Epistles of John: Light, Love, Life [Grand Rapids, 
Mich.: Zondervan Publishing House, 1970], 102). இந்த நோக்கத்தை யோவானுடைய 
சுவிசேஷத்தின்‌ நோக்கத்தோடு ஒப்பிடுங்கள்‌ (யோவான்‌ 20:30, 31). அவர்‌ சுவிசேஷத்தை 
அவருடைய வாசகர்கள்‌ விசுவாசித்து, நித்திய ஜீவனை பெறும்படி எழுதினார்‌; அவர்‌ 
இந்த நிருபத்தை அவர்கள்‌ நித்திய ஜீவனை உடையவர்களாயிருக்றொர்கள்‌ என்பதை 
அறியும்படி எழுதினார்‌. ”“விசுவாசிக்கறறெவன்‌ எவனும்‌” என்பது நிகழ்கால எச்சத்தின்‌ 
மொழிபெயர்ப்பாகவுள்ளது; “நிகழ்காலம்‌ ... விசுவாசம்‌ தொடர்ந்து இருக்கவேண்டியது 
என்று உணர்த்துகிறது” (Stephen 5. Smalley, 7, 2, 3 John, Word Biblical Commentary [Waco, 
Tex.: Word Books, 1984], 266). “மத்தேயு 7:7-11ஐ ஒப்பிடுக. “இந்த புத்தகத்தின்‌ கடைசி 
வசனத்தில்‌ விக்ரெக வழிபாடு முதன்‌ முதலில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது ஆச்சரியமாக 
இருக்கிறது, ஏனெனில்‌ இந்த நிருபம்‌ பொதுவாக ஒரே விதமான கருத்துக்களை திரும்ப 
திரும்ப கூறுவதாக அமைந்துள்ளது. இது விநோதமாகவும்‌ - யோவானுடைய பாணிக்கு 
மாறுபட்டும்‌ இருக்கிறது, அவர்‌ விக்கிரக வழிபாடு என்ற பாடத்தை பற்றி 
அக்கறையுள்ளவராக இருந்திருந்தால்‌, அதை அவர்‌ நிருபத்தின்‌ கடைசி வாக்கியம்‌ வரை 
குறிப்பிடவில்லை. '?வேறு விளக்கங்கள்‌ சாத்தியமானவைகளாக இருக்கின்றன, மோரிஸ்‌ 
வோமெக்‌ என்பவர்‌ மற்ற விளக்கவுரையாளர்கள்‌ கூறியுள்ள மூன்று விளக்கங்களோடு 
இதையும்‌ இணைத்துள்ளார்‌: “முதலாவதாக சிலர்‌ யோவான்‌ தெளிவானவராக 
இருக்கிறபடியால்‌; நாம்‌ விக்ரெகங்களுக்கு விலக்கி நம்மை காத்துக்கொள்ளவேண்டும்‌ 
என்ற அர்த்தத்தில்‌ இயல்பாக கூறியுள்ளார்‌ ... இரண்டாவதாக, யோவான்‌ தனது நாளில்‌ 
கள்ளப்போதகர்கள்‌ உருவாக்கியிருந்த உண்மையல்லாத சிலைகளை குறிப்பிடுகறொர்‌ ... 
மூன்றாவதாக, யோவான்‌ எபேசுவில்‌ இருந்த மத சூழ்நிலையை குறிப்பிட்டார்‌ என்ற 
ஆலோசனையை வேறு சிலர்‌ முன்‌ வைக்கின்றனர்‌ ... நான்காவதாக, தேவனுக்கும்‌ 
மனிதனுக்கும்‌ இடையில்‌ வரும்‌ எதையும்‌ யோவான்‌ குறிப்பிட்டார்‌ என சிலர்‌ 
நம்பினார்கள்‌” (Morris Womack, “Keep Yourself from Idols,” Truth for Today 6 [November 
1985]: 21-22). பிரிவினைவாதிகள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி கொண்டிருந்த அவர்களுடைய 
எண்ணப்போக்குகளை, யோவான்‌ விக்கிரக வழிபாட்டிற்கு எதிராக எச்சரித்ததோடு 
சமப்படுத்தி பார்க்கிற விளக்கவுரையாளர்களின்‌ மத்தியில்‌ பின்வருவோர்‌ உள்ளனர்‌ 
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8 


ஒரு அறிமுகம்‌ 


2, 3 யோவான்‌ 


யோவானுடைய இசை சங்கமம்‌ திரும்ப திரும்ப நிகழ்த்தப்படுவதில்‌ 
அவருடைய முதல்‌ நிருபம்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ நிருபங்களில்‌ ஒரே ஒரு 
அதிகாரத்தை கொண்டுள்ள பிலேமோன்‌ மற்றும்‌ யூதா ஆகிய நிருபங்களின்‌ 
குனிதன்மையை பகிர்ந்துகொள்றெது. 1 யோவானிலிருந்து மாறுபட்டு, இவை 
இரண்டும்‌ நிருபங்களாகவே இருக்கின்றன. ஒவ்வொன்றும்‌ வழக்கமான 
துவக்கம்‌ மற்றும்‌ முடிவு பகுதிகளை கொண்டுள்ளன மற்றும்‌ இவை இரண்டும்‌ 
குறிப்பிட்ட பிரச்சனைகளை கையாளுபவைகளாக இருந்தன. 


வேதாகம புத்தகம்‌ என்பதை 
தீர்மானிக்கும்‌ சபை அதிகாரம்‌ 
2 மற்றும்‌ 3 யோவான்‌ ஆகியவை ஆவியானவரால்‌ ஏவப்பட்டு 
எழுதப்பட்டவை என ஒரு சிலரால்‌ ஆரம்ப காலத்திலேயே அங்ககரிக்கப்பட்டிருந்த 
போதிலும்‌, 1 யோவானைப்‌ போல ஆரம்பகாலத்திலேயே அல்லது பரவலாக 
இந்த இரண்டு நிருபங்களும்‌ சபை அதிகாரத்தால்‌ அதிகாரப்பூர்வமாக ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்பட்டிருக்கவில்லை. கி.பி. 325 இல்‌ எசுபியஸ்‌ என்பவர்‌ தன்னுடைய 
“விவாதிக்கப்பட்ட ” புத்தக பட்டியலில்‌ சேர்த்திருந்தார்‌.' இருப்பினும்‌, அவைகள்‌ 
இ.பி. 367 இல்‌ அத்தனாசியஸ்‌ என்பவரின்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 27 புத்தக 
பட்டியலில்‌ சேர்க்கப்பட்டிருந்தன.2 
அநேகமாக, அவைகள்‌ சுருக்கமானவைகளாக இருந்ததாலும்‌ 
மற்றும்‌ உபதேச முக்கியத்துவம்‌ குறைவாக இருந்ததாலும்‌, அவைகள்‌ 
அதிகாரபூர்வமானவைகள்‌ என ஏற்கப்படுவது மெதுவாக நடந்தது. அவைகள்‌ 
சபைகளின்‌ மத்தியில்‌ பெருமளவில்‌ சுற்றுக்கு விடப்படாமல்‌ இருந்ததற்கான 
இன்னொரு காரணம்‌ என்னவெனில்‌, அவைகள்‌ ஆரம்ப நிலையில்‌ ஒரு 
அளவிடப்பட்ட கூட்டத்தாருக்கு மட்டுமே எழுதப்பட்டிருந்ததாகும்‌. 





ஆசிரியர்‌ 

2 மற்றும்‌ 3 யோவான்‌ ஆகிய நிருபங்கள்‌ “மூப்பரால்‌” எழுதப்பட்டுள்ளன. 
அவர்‌ தம்மை இன்னாரென்று அடையாளப்படுத்திக்‌ கொள்ளவில்லை. “மூப்பர்‌” 
என்ற வார்த்தை பயன்பாடு, யோவானைத்‌ தவிர, மற்றவரை ஆசிரியராக 
குறிப்பிடுவதில்லை, ஏனெனில்‌ ஒரு அப்போஸ்தலரும்‌ ஒரு மூப்பராக 
இருக்கக்கூடும்‌ (காண்க 1 பேதுரு 5:1). இது யோவானுடைய வயது முதிர்வை 
வலியுறுத்தக்கூடும்‌, அல்லது அவர்‌ தன்‌ அதிகாரத்தை நிலைப்படுத்துவதற்கான 
ஒரு வழியாக இருந்திருக்கலாம்‌.” முதல்‌ வாசகர்கள்‌ “அந்த மூப்பர்‌” யாராக 
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இருந்தார்‌ என்பதை அறிந்திருந்தார்கள்‌. 

“அந்த மூப்பர்‌” யோவான்‌ அப்போஸ்தலனாக இருந்தார்‌, இது இந்த 
நிருபங்கள்‌ 1 யோவானுடன்‌ கொண்டிருக்கும்‌ நெருங்கிய தொடர்பால்‌ 
சுட்டிக்காட்டப்படுறெது; 1 யோவான்‌, யோவான்‌ சுவிசேஷ புத்தகத்தோடு 
இணைப்பு உடையதாக இருக்கறைது.“ டேவிட்‌ ரோப்பர்‌ என்பவர்‌ இந்த 
நிருபங்களின்‌ ஆசிரியர்‌ தொடர்பான ஆதாரத்தை சுருங்க கூறியுள்ளார்‌: 


யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ மற்றும்‌ 1, 2 மற்றும்‌ 3 யோவான்‌ நிருபங்கள்‌ 
ஆகியவை ஒரே நபரால்தான்‌ எழுதப்பட்டன என்பதை சங்கிலி தொடர்‌ 
போன்ற ஆகாரங்கள்‌ நிரூபிக்கன்றன. முதலாவதாக, யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ 
மற்றும்‌ 1 யோவான்‌ ஆகியவை ஒரே ஆசிரியரால்‌ எழுதப்பட்டுள்ளன 
(ஒப்பிடுக யோவான்‌ 1:1 மற்றும்‌ 1 யோவான்‌ 1:1). இரண்டாவதாக, அதே 
நபர்‌ 1 யோவான்‌ மற்றும்‌ 2 யோவான்‌ நிருபங்களை எழுதினார்‌; இந்த 
இரண்டு புத்தகங்களும்‌ ஒரு வயது முதிர்ந்தவரால்‌ எழுதப்பட்டுள்ளன, 
இரண்டுமே அறிவுவாதிகளை குறித்து கரிசனைப்படுகின்றன ... , மற்றும்‌ 
அவைகள்‌ ஒரே விதமான வார்த்தைகள்‌ மற்றும்‌ சொற்றொடர்களை 
பயன்படுத்துகின்றன. மூன்றாவதாக, அதே நபர்‌ 2 மற்றும்‌ 3 யோவான்‌ 
புத்தகங்களை எழுதினார்‌ (ஒப்பிடுக 2 யோவான்‌ 1, 12 மற்றும்‌ 3 யோவான்‌ 
1, 13, 14) 


2 யோவானின்‌ பொருளடக்கம்‌ 

இரண்டு யோவான்‌ “தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட அம்மாளுக்கும்‌ மற்றும்‌ 
அவளுடைய பிள்ளைகளுக்கும்‌” என முகவரி இடப்பட்டுள்ளது (வசனம்‌ 1). இந்த 
முகவரியிடப்பட்ட வர்கள்‌ யார்‌ என்பது தொடர்பாக இரண்டு சாத்தியக்கூறுகள்‌ 
உள்ளன: ஒன்றேல்‌, யோவான்‌ ஒரு கிறிஸ்தவ சகோதரி மற்றும்‌ அவளுடைய 
பிள்ளைகளுக்கு எழுதிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌, அல்லது அவர்‌ ஒரு பிராந்திய சபைக்கு 
எழுதிக்கொண்டு, அதை “தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட அம்மாள்‌” என உருவகமாக 
குறிப்பிட்டிருந்தார்‌, இந்த கடிதத்தை, “தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட உம்முடைய 
சகோதரியின்‌ பிள்ளைகள்‌ உமக்கு வாழ்த்துதல்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌” என அவர்‌ 





நிறைவு செய்திருப்பதால்‌ (வசனம்‌ 13), அவர்‌ “தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட அம்மா” 
என்ற வார்த்தையை ஒரு பிராந்திய சபையை குறிப்பிடுவதற்கு பயன்படுத்தினார்‌ 
என கோன்றுகிறது. யோவான்‌ எழுதிக்‌ கொண்டிருந்த, ஒரே அந்தஸ்திலிருந்த 
இரண்டு சகோதரிகள்‌ அந்த பிராந்திய சபையில்‌ இருந்தார்கள்‌ என்பது ஒரு 
பெரிய இணைநிகழ்வாக இருக்கும்‌. “தெரிந்து கொள்ளப்பட்ட அம்மாள்‌” 
என்பது ஒரு சபையை குறிக்கக்கூடும்‌, ஏனெனில்‌, சபையானது கிறிஸ்துவின்‌ 
மணவாட்டியாக இருக்கிறது (காணவும்‌ எபேசியர்‌ 5:23). 

“தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட அம்மாள்‌” என்பது ஒரு சபையை குறிக்றெது 
என்பதற்கு எதிராக இரண்டு விவாதங்கள்‌ முன்வைக்கப்படுகின்றன: 

(1) புதிய ஏற்பாட்டில்‌ எந்த ஒரு இடத்திலும்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ ஒரு 
சபையின்‌ பிள்ளைகளாக காணப்படவில்லை. இருப்பினும்‌, இந்த வசனப்பகுதி 
அந்த விதிக்கு ஒரு விதிவிலக்காக இருக்கலாம்‌. 

(2) ஒரு சபையின்‌ அங்கத்தினார்களை, அந்த பிராந்திய சபையின்‌ பிள்ளைகள்‌ 
என்று கூறுவது, அவர்களை தேவனுடைய பேரப்பிள்ளைகளாக்கிவிடும்‌, ஆனால்‌ 
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தேவன்‌ பேரப்பிள்ளைகளை உடையவராக இருப்பதில்லை. ஒரு உருவக கருத்து 
அதின்‌ கருத்து எல்லைக்கு அப்பால்‌ அளவு கடந்து நீட்டிக்கப்படுவதில்லை.£ 
இந்த வசனப்பகுதியில்‌ சபையின்‌ அங்கத்தினர்கள்‌, அதின்‌ (அல்லது அவளுடைய) 
பிள்ளைகள்‌ என கருதப்பட்டாலும்‌, அதின்‌ கருத்தானது அவர்களை 
“தேவனுடைய பேரப்பிள்ளைகளாக” மாற்றுவதில்லை. 

இரண்டு யோவானும்‌ 1 யோவான்‌ கையாண்ட அதே கள்ளப்போதனையை 
எதிர்கொள்வதற்குத்தான்‌ எழுதப்பட்டது; “மாம்சத்தில்‌ வந்த இயேசுகிறிஸ்துவை 
அறிக்கை பண்ணாத அநேக வஞ்சகர்‌ உலகத்திலே தோன்றியிருக்றொர்கள்‌; 
இப்படிப்பட்டவனே வஞ்சகனும்‌ அந்திக்‌ கிறிஸ்துவுமாயிருக்கிறான்‌” (வசனம்‌ 
7: ஒப்பிடுக 1 யோவான்‌ 2:18, 22). 

குறிப்பாக, இந்த புத்தகம்‌ யாருக்கு எழுதப்பட்டதோ, 
அவர்கள்‌ கள்ளப்போதகர்களோடு ஐக்கியம்‌ கொள்ளக்கூடாது என 














எச்சரிக்கப்பட்டி ருந்தார்கள்‌: “ஒருவன்‌ உங்களிடத்தில்‌ வந்து இந்த உபதேசத்தைக்‌ 
கொண்டு வராமலிருந்தால்‌, அவனை உங்கள்‌ வீட்டிலே ஏற்றுக்கொள்ளாமலும்‌, 
அவனுக்கு வாழ்த்துதல்‌ சொல்லாமலும்‌ இருங்கள்‌” (வசனம்‌ 10; காண்க வசனங்கள்‌ 
9-11). 


3 யோவானின்‌ பொருளடக்கம்‌ 

மூன்றாம்‌ யோவான்‌ “பிரியமான காயுவுக்கு” முகவரியிடப்பட்டது (வசனம்‌ 
1), உண்மையான சுவிசேஷ ஊழியர்களை ஏற்றுக்கொண்டு அவர்களுக்கு 
உதவியாயிருக்கும்படி காயுவை (மற்றும்‌ மற்றவர்களை) உற்சாகப்படுத்துவதற்காக 
இது எழுதப்பட்டது. இது அநேகமாக தேமெத்திரியுவை உள்ளடக்கியிருக்கும்‌ 
(வசனங்கள்‌ 5-8, 12). இதற்கு நேர்‌ எதிராக, தியோத்திரேப்பு, சுவிசேஷ 
ஊழியர்கள்‌, மூப்பரிடத்திலிருந்து அதிகாரப்பூர்வமான கடிதங்களை 
எடுத்துச்சென்ற போதிலும்‌, அவன்‌ அவர்களை ஏற்றுக்கொள்ள மறுத்துவிட்டான்‌. 
யோவான்‌ அவனை கையாள்வார்‌ என்று தியோத்திரேப்பு எச்சரிக்கப்பட்டான்‌ 
(வசனங்கள்‌ 9, 10). 


முடிவுரை 

பொதுவாக, யோவானுடைய இந்த மூன்று கடிதங்களும்‌, 2 பேதுரு மற்றும்‌ 
யூதாவைப்போல “பரிசுத்தவான்களுக்கு ஒரு விசை ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்ட 
விசுவாசத்தை” உறுதியாய்‌ பற்றிக்‌ கொள்ளவேண்டியதின்‌ முக்கியத்துவத்தை 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு நினைப்பூட்டுகிறது (யூதா 3). மேலும்‌ இந்த நிருபங்கள்‌ 
தற்காலத்திலுள்ள கிறிஸ்தவர்களுக்கு பயனுள்ளதாயிருக்கிறது, ஏனெனில்‌ 
அவைகள்‌ கிறிஸ்தவ விசுவாசத்தின்‌ பெரிதான நிச்சயமானவைகளை 
உறுதிப்படுத்துகின்றன - இந்த நிச்சயமானவைகளைக்‌ குறித்து நாம்‌ அடிக்கடி 
நினைவட்டப்படுவது அவசியமாயிருக்கிறது. 

கல்லூரி வகுப்பிலிருந்த என்னுடைய மாணவர்களில்‌ ஒருவர்‌ 
யோவானுடைய இந்த மூன்று நிருபங்களின்‌ செய்தியும்‌ “ஐக்கியம்‌” என்ற 
வார்த்தையில்‌ சுருக்கி கூறப்படமுடியும்‌ என சுட்டிக்‌ காட்டினார்‌. 

1 யோவான்‌: “நாம்‌ தேவனோடு ஐக்கியம்‌ கொண்டிருக்க வேண்டிய 
அவசியமுண்டு. ” 
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2 யோவான்‌: “நாம்‌ தவறானதோடு ஐக்கியம்‌ கொண்டிருக்கக்கூடாது.” 
3 யோவான்‌: “நாம்‌ தேவனுடைய செய்தியாளர்களோடு ஐக்கியம்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டும்‌.” 





குறிப்புகள்‌ 

1எசுபியஸின்‌ 287௪௧௪ ஷூ 3.25. °F. F. Bruce, The Epistles of John: Introduction, 
Exposition and Notes (N.p.: Pickering & Inglis, 1970; reprint, Grand Rapids, Mich.: Wm. B. 
Eerdmans Publishing Co., 1986), 20. “மூப்பர்‌,” எழுத்தாளரை ஒரு சடையின்‌ மூப்பர்களில்‌ 
ஒருவர்‌ என அடையாளப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்கு (அல்லது “மேய்ப்பர்கள்‌”) அல்லது 
பாஸ்டர்கள்‌ பிலிப்பியர்‌ 1:1 இல்‌ அந்த வார்த்தை பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள அர்த்தத்தில்‌ 
(அங்கே இது கண்காணி என மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது) கூறிக்‌ கொள்வதற்கு 
குறைவான வாய்ப்பே இருக்கறது. “2 மற்றும்‌ 3 யோவான்‌ ஆயெவை வார்த்தைகள்‌ 
மற்றும்‌ மையக்‌ கருத்தமைவில்‌ 1 யோவானோடு இணைக்கப்பட்டுள்ளது (1. A. Carson, 
Douglas J. Moo, and Leon Mortis, An Introduction to the New Testament [Grand Rapids, 
Mich.: Zondervan, 1992], 449); யோவானுடைய சுவிசேஷங்கள்‌ மற்றும்‌ அவனுடைய 
நிருபங்கள்‌ ஆகியவை வார்த்தை பயன்பாடு, எழுதப்பட்டமுறை மற்றும்‌ கருத்துக்களின்‌ 
அடிப்படையில்‌ ஒத்திருக்கின்றன (Allen Black, 471 Outline of New Testament Introduction 
[Memphis, Tenn.: Harding University Graduate School of Religion, 1994], 45). ‘David Roper, “2 & 
3 John: Do’s and Don’ts of Christian Hospitality,” in “A Survery of the New Testament,” Truth for 
Today 14 (July 1993): 47. “உதாரணமாக, “சபை கிறிஸ்துவின்‌ சரீரமாக” இருக்கிறது என்று 
சொல்வது ஒரு உருவகமாக இருக்கிறது, அது எல்லையில்லாமல்‌ நீட்டிக்கப்படமுடியாது. 
சில வகைகளில்‌ சபை மனித சரீரத்தை போன்று உள்ளது - ஆனால்‌ எல்லா வகையிலும்‌ 
நிச்சயமாக அப்படி இருப்பதில்லை. 
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2 யோவான்‌ 


9 


சத்தியத்தை தவிர வறு 
ஒன்றும்‌ இல்லை 


இரண்டு யோவான்‌ நிருபமானது, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ ஒரு அதிகாரம்‌ 
மாத்திரம்‌ கொண்ட புத்தகங்களில்‌ ஒன்றாக இருக்கிறது. அது கொண்டுள்ள 
வசனங்களின்‌ எண்ணிக்கையின்படி, முழுவேதாகமத்திலேயே மிகவும்‌ சிறிய 
புத்தகமாக இருக்கிறது." 
யூதாவும்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 25 வசனங்களையும்‌ கொண்டிருக்கும்போது, இது 


3 யோவான்‌ 14 வசனங்களையும்‌, பிலேமோனும்‌ 


13 வசனங்களை மாத்திரமே கொண்டிருக்கிறது. பழைய ஏற்பாட்டில்‌ ஒபதியா, 
21 வசனங்களைக்‌ கொண்ட ஒரு அதிகாரத்தை மாத்திரம்‌ கொண்டுள்ளது. 
2 யோவான்‌ ஒரு சிறிய புத்தகமாக இருக்கிறது, ஆனால்‌ அது பெரிய செய்தியைக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. அந்த செய்தியானது சத்தியத்தைக்‌ குறித்ததாக இருக்கிறது. 
அமெரிக்காவின்‌ சட்டமன்றங்களில்‌ சாட்சியளிப்பவர்கள்‌, சத்தியத்தைச்‌ 
சொல்லவும்‌, சத்தியம்‌ முழுவதையும்‌ சொல்லவும்‌ மற்றும்‌ சத்தியத்தை 
மாத்திரம்‌ சொல்லும்படி சத்தியம்பண்ணக்‌ கேட்டுக்கொள்ளப்படுகிறார்கள்‌. 








சபைகளும்‌ பிரசங்கியார்களும்கூட, சத்தியத்தைச்‌ சொல்லவும்‌, சத்தியம்‌ 
முழுவதையும்‌ சொல்லவும்‌ மற்றும்‌ சத்தியத்தை மாத்திரமே சொல்லவும்‌ 
தீர்மானிக்க வேண்டும்‌. இந்த உலகமானது சத்தியத்தைக்‌ குறித்த பிரச்சனையைக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது - அந்தப்‌ பிரச்சனைக்கு 2 யோவானின்‌ செய்தியானது 
தீர்வைக்‌ கொண்டிருக்கிறது. 








பிரச்சனை: சத்தியத்தை குறித்து 
அக்கரையின்றி இருத்தல்‌ 
கிறிஸ்தவத்தில்‌ சத்தியத்தின்‌ முக்கியத்துவத்தை குறைத்து கூறுவது இன்றைய 
சுபாவமாக இருக்கிறது. 








மற்றவர்கள்‌ மத்தியில்‌ 

முன்பு நமது வித்தியாசங்களை குறித்து சமய அயலகத்தாரோடு விவாதிப்பது 
சாத்தியமானதாக இருந்தது; இன்று அதற்கு எதிராக, பல்வேறு சமயக்‌ குழுவின்‌ 
அங்கத்தினர்கள்‌ சிறிதளவே அறிந்தவர்களாகவும்‌ மற்றும்‌ உபதேசத்தை குறித்த 
கேள்விகளைப்பற்றி சிறிதளவே அக்கறையுடையவர்களாயும்‌ இருக்கிறார்கள்‌.” 
அவர்கள்‌ சத்தியத்தைப்‌ பற்றி எப்போதாவது இந்திப்பார்களானால்‌, 
அவர்களுடைய கண்ணோட்டம்‌, “ஒவ்வொருவரும்‌ தங்கள்‌ சொந்த சத்தியத்தை 
உடையவர்களாயிருக்றொர்கள்‌. நீங்கள்‌ உங்கள்‌ சத்தியத்தை உடையவராக 
இருக்கிறீர்கள்‌, நான்‌ எனது சத்தியத்தை உடையவனாக இருக்கிறேன்‌, மற்றும்‌ 
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மற்றவர்கள்‌ அவர்கள்‌ சத்தியத்தை உடையவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌, நீங்கள்‌ 
உங்கள்‌ சத்தியத்தில்‌ திருப்தியடையுங்கள்‌ என்பதுதான்‌ முக்கியமான ஓரே 
காரியமாயிருக்றெது” என்பதாக இருக்கிறது. மேற்கத்திய உலகத்தில்‌ வாழும்‌ 
பெரும்பாலான மக்கள்‌ முழுமையான சத்தியம்‌ என்ற ஒன்று இருக்கிறது 
என்பதை மறுக்கிறார்கள்‌. (நீங்கள்‌ எகைக்குறித்தும்‌ நிச்சயம்‌ உள்ளவர்களாக 
இருக்கமுடியாது என்பதில்‌ தான்‌ அந்த மக்கள்‌ நிச்சயம்‌ உள்ளவர்களாக 


இருக்கிறார்கள்‌!) 


சபையில்‌ 

சபையில்‌ கூட உபதேசத்தை மற்றும்‌ சத்தியத்தின்‌ முக்கியத்துவத்தை 
குறைத்து கூறும்‌ நிலை இருந்து கொண்டிருந்தது. முழுமையான, முடிவான 
சத்தியம்‌ என்று ஒன்று இருக்கிறது என்பதை அங்கீகரிப்பதற்கு சபை 
அங்கத்தினர்கள்‌ கூட விருப்பம்‌ அற்றவராக இருக்கிறார்கள்‌. கர்த்தருடைய 
சபையின்‌ ஊழியக்காரர்களுக்கு, “வேதாகமத்தை பின்பற்றாமல்‌ இருப்பதற்காக 
மக்களை குறைகூற வேண்டாம்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த சத்தியத்தை 
பின்பற்றிக்‌ கொண்டிருக்கறொர்கள்‌. நமது உபதேசம்‌, நமது சத்தியம்‌ நமக்கு 
நல்லதாயிருக்கிறது; அவர்கள்‌ சத்தியம்‌ அவர்களுக்கு நல்லதாயிருக்கிறது. ” என்ற 
அறிவுரை வழங்கப்பட்டிருந்தது. 





பிரசங்கியார்கள்‌ மத்தியிலும்‌ கூட 

இந்த வகை சூழலில்‌, பல பிரசங்கியார்கள்‌ “முழுமையான சத்தியத்தை” 
பிரசங்கிக்க மனமின்றி இருக்கிறார்கள்‌, ஒருவரும்‌ இடறலடையாதபடி 
வேதாகம உபதேசத்தை அவர்கள்‌ மென்மையாக போதிக்க விரும்புகிறார்கள்‌. 
தவறுகளோடு ஒத்துப்போகும்‌ இந்த பிரசங்கியார்கள்‌, ஒருவர்‌ எவ்விதம்‌ 
இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌ என்பது தொடர்பாக வேதாகம வசனங்களுக்கு 
பின்வருவது போன்ற தங்கள்‌ சொந்த வார்த்தைகள்‌ அல்லது விளக்கங்களை 
உடையவர்களாக இருக்கக்கூடும்‌: 


யோவான்‌ 8:24ஆ - இயேசு சொன்னது, “நானே அவர்‌ என்று நீங்கள்‌ 
விசுவாசியாவிட்டால்‌ உங்கள்‌ பாவங்களிலே சாவீர்கள்‌.” 

அவர்கள்‌ சொல்வது: “இயேசுவை குறித்த சரியான இறையியல்‌ 
கொள்கைகளை - அதாவது அவர்‌ இருக்கிறார்‌, தேவன்‌ மாம்சத்தில்‌ வந்ததாக 
உரிமை கோருகிறபடி - என்பதை நீங்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளாவிட்டால்‌ 
- நீங்கள்‌ மரிப்பிர்கள்‌ மற்றும்‌ உங்கள்‌ தவறான செயல்களால்‌ - அல்லது 
குறைந்த பட்சம்‌ இயேசு இதைத்தான்‌ சொல்வது போல இருக்கிறது.” 
லூக்கா 13:3 - இயேசு சொன்னது, “நீங்கள்‌ மனந்திரும்பாமற்‌ போனால்‌ 
எல்லாரும்‌ அப்படியே கெட்டுப்போவீர்கள்‌. ” 

அவர்கள்‌ சொல்வது: “மனந்திரும்ப மறுக்கிற ஒரு மனிதன்‌ மறுமையில்‌ 
பின்விளைவுகளையுடைய ஒரு பேராபத்தில்‌ இருப்பது போன்று தோன்றும்‌ 
- இருப்பினும்‌, இது சில சூழ்நிலைகளுக்கு பொருந்தாமல்‌ போகலாம்‌. ” 


மாற்கு 16:16- இயேசு சொன்னது, “விசுவாசமுள்ளவனாகி 
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ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌; விசுவாசியாதவனோ 
ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ கர்க்கப்படுவான்‌. ” 

அவர்கள்‌ கூறுவது: “ஓரளவு விசுவாசித்து, அவன்‌ விரும்பினால்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகிறவன்‌, இரட்சிக்கப்படுவான்‌, அல்லது 
குறைந்த பட்சம்‌ அதிக மோசமானவனாக மாறாமல்‌ இருப்பான்‌. 
விசுவாசியாதவனோ, உருவகமாக சொல்லவேண்டுமானால்‌ - 
விசுவாசியாமல்‌ இருப்பதற்கு ஒரு நல்ல காரணத்தை உடையவனாக இராத 
நிலையில்‌ குற்றப்படுத்தப்படுவான்‌. ” 


இந்த பிரசங்கியார்கள்‌ அன்பு, கிருபை, கிறிஸ்தவ சிந்தை மற்றும்‌ நற்ரியைகளை 
செய்தல்‌ ஆகியவைகளை பற்றி வலியுறுத்தி - போதிக்கலாம்‌. இருந்த 
போதிலும்‌, அவர்கள்‌ சத்தியத்தை பிரசங்கிப்பது மற்றும்‌ போதிப்பது மற்றும்‌ 
கள்ள உபதேசங்களை நிராகரிப்பதின்‌ அவசியத்தை மறந்து விடக்கூடாது - 
வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதானால்‌, சத்தியத்தை பிரசங்கிக்க வேண்டிய, 
முழுமையான சத்தியத்தை பிரசங்கிக்க வேண்டிய, மற்றும்‌ சத்தியத்தை மட்டும்‌ 
பிரசங்கிக்க வேண்டிய அவசியம்‌ இருக்கறது! 


தீர்வு: 2 யோவானின்‌ செய்தி 

இரண்டு யோவான்‌ சத்தியத்தின்‌ முக்கியத்துவத்தை வலியுறுத்துகிறது. அந்த 
அப்போஸ்தலர்‌, இவ்வாறு எழுதினார்‌. 

மூன்று வார்த்தைகள்‌ இந்த புத்தகத்தில்‌ ஆதிக்கம்‌ செலுத்துகின்றன. 
(1) “சத்தியம்‌” என்ற வார்த்தை முதல்‌ நான்கு வசனங்களில்‌ ஐந்து முறை 
காணப்படுகிறது. (2) “கற்பனை(கள்‌)” என்ற வார்த்தை வசனங்கள்‌ 4 முதல்‌ 
6வரையுள்ள பகுதியில்‌ நான்குமுறை காணப்படுகிறது. (3) “போதனை? 
(“உபதேசம்‌”; 8157) என்ற வார்த்தை வசனங்கள்‌ 9 மற்றும்‌ 10இல்‌ மூன்று முறை 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. இந்த நிருபத்தில்‌, “சத்தியம்‌,” “கற்பனை,” அல்லது 
“உபதேசம்‌” என்ற கருத்து பன்னிரண்டு முறை வந்துள்ளதை காண்கிறோம்‌. 
இந்த மூன்று வார்த்தைகளுமே துல்லியமான உபதேசத்தின்‌ அவசியத்தை 
வலியுறுத்துகின்றன. இந்த புத்தகம்‌ கிறிஸ்தவ வாழ்வின்‌ இலக்கு தொடர்பாக 
மூன்று அறைகூவல்களை முன்வைக்கிறது. 


சத்தியத்தில்‌ நடப்பதற்கான ஒரு அறைகூவல்‌ 

வாழ்த்துரை பகுதியின்படி இந்த கடிதம்‌ ஒரு “மூப்பரால்‌” எழுதப்பட்டது. 
இது அநேகமாக அப்போஸ்தலர்‌ யோவானை குறிப்பிடுவதாக 
இருக்கிறது. அவர்‌ தமது வயது மற்றும்‌ அதிகாரத்தை வலியுறுத்துவதற்காக 
இவ்விதமாக தன்னை அடையாளப்படுத்திக்‌ கொண்டார்‌. இந்த கடிதம்‌, “தெரிந்து 
கொள்ளப்பட்ட வளுமாகிய அம்மாளுக்கும்‌ அவளுடைய பிள்ளைகளுக்கும்‌” 
எழுதப்பட்டது (2 யோவான்‌ 1). இது ஒரு தனிப்பட்ட கிறிஸ்தவ ஸ்திரீ 
மற்றும்‌ அவளுடைய பிள்ளைகளை குறிக்கக்கூடுமானாலும்‌, இந்த “தெரிந்து 
கொள்ளப்பட்ட அம்மாள்‌” என்பது ஒரு சபையையும்‌ மற்றும்‌ “அவளுடைய 





பிள்ளைகள்‌” என்பது அந்த சபையின்‌ அங்கத்தினர்களையுமே அதிகமாக 
குறிப்பிட்டதாக தோன்றுகிறது.” அந்த “தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட அம்மாள்‌” 
என்பது ஒரு தனிநபராக அல்லது ஒரு சபையாக, எப்படி இருந்திருந்தாலும்‌, 
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இந்த நிருபத்தின்‌ உபதேசம்‌ அப்படியே நிலைத்திருக்கிறது. இந்த நிருபத்தை 
பெற்றவர்கள்‌ சத்தியத்தோடு கொண்டிருந்த உறவே மிகவும்‌ முக்கியமானதாக 








இருந்தது. 
யோவான்‌ அவர்களை குறித்தும்‌ மற்றும்‌ சத்தியத்தை குறித்தும்‌ 
என்ன சொன்னார்‌ என்பதை கவனியுங்கள்‌: (1) யோவான்‌ 


“சத்தியத்தினிமித்தம்‌ சத்தியத்தில்‌?” அவர்களை நேசித்தார்‌ (வசனம்‌ 1). 
(2) சத்தியத்தை அறிந்திருந்த மற்றவரும்‌ அவர்களை நேசித்தனர்‌ (வசனம்‌ 
1). (3) யோவான்‌ பிதாவினிடத்திலிருந்தும்‌ மற்றும்‌ குமாரரிடத்திலிருந்தும்‌ 
“சத்தியத்தோடும்‌ அன்போடும்‌” வாழ்த்துக்களை அனுப்பினார்‌ (வசனம்‌ 3). 
(4) தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட அம்மாளின்‌ பிள்ளைகளில்‌ சிலர்‌ “சத்தியத்தில்‌ 
நடக்கறதை” கண்டு யோவான்‌ சந்தோஷப்பட்டார்‌ (வசனம்‌ 4),* சிலர்‌ அப்படி 
நடக்கவில்லை என்பதையும்‌ இந்த வாக்கியம்‌ உணர்த்துறெது. 

“சத்தியத்தில்‌ நடத்தல்‌” என்றால்‌ என்ன? இயேசு தம்மை “சத்தியம்‌” 
என்று குறிப்பிட்டு பேசினார்‌ (யோவான்‌ 14:6), ஆனால்‌ இங்கே “சத்தியம்‌” 
என்பது இயேசுவினிடத்திலிருந்தும்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ அனுப்பின ஆவியானவரால்‌ 
ஏவப்பட்ட மனிதரிடத்திலிருந்தும்‌ வந்த உபதேசத்தை குறிக்கவேண்டும்‌. 
அவருடைய சீஷர்களை குறித்து இயேசுவானவர்‌ தம்‌ பிதாவிடம்‌, “உம்முடைய 
சத்தியத்தினாலே அவர்களை பரிசுத்தமாக்கும்‌; உம்முடைய வசனமே சத்தியம்‌” 











என ஜெபித்தார்‌ (யோவான்‌ 17:17). ஆகவே, “சத்தியத்தில்‌ நடத்தல்‌” என்பது 
தேவனுடைய வசனத்தை பின்பற்றுவதாக உள்ளது. “சத்தியத்தில்‌ நடத்தல்‌” 
என்பது சத்தியத்தை அறிந்திருப்பது அல்லது தேவனுடைய வசனத்தை 
வெறுமெனே அறிந்திருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானதாக இருக்கிறது; அது 
அதின்படி வாழ்வதாக, அதற்கு கழ்ப்படிவதாக மற்றும்‌ அதின்படி ஆராதிப்பதாக 
இருக்கிறது. 

சத்தியத்தில்‌ நடத்தல்‌ என்பது முக்கியமானது என்பதை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள 








வேண்டியவர்களாயுள்ளோம்‌. நீங்கள்‌ எதை நம்புகிறீர்கள்‌ மற்றும்‌ எது உங்கள்‌ 
இலக்காக இருக்கறது? உங்கள்‌ குடும்பத்திற்காக நீங்கள்‌ எதை விரும்புகிறீர்கள்‌? 
சபையிலுள்ள உங்கள்‌ சகோதர சகோதர்களுக்கான உங்கள்‌ விருப்பம்‌ என்ன? 
அது நீங்களும்‌ மற்றும்‌ அவர்களும்‌ “சத்தியத்தில்‌ நடப்பதாக” இருக்கக்கூடாதா? 
நம்முடைய இலக்கு சத்தியத்தில்‌ நடப்பதாக இருக்கவேண்டும்‌. நம்‌ 
“சத்தியத்தில்‌ நடந்து கொண்டிருந்தால்‌,” மற்றும்‌ நமது சக கிறிஸ்தவர்களும்‌ 
“சத்தியத்தில்‌ நடந்து கொண்டிருந்தால்‌” பின்னர்‌ நாம்‌ யோவானைப்‌ போல 
“மிகவும்‌ சந்தோஷப்படுவதற்கான” காரணத்தை உடையவர்களாக இருப்போம்‌ 
(2 யோவான்‌ 4). 


கற்பனைகளை கைக்கொள்வதற்கான 
ஒரு அறைகூவல்‌ 
தெரிந்து கொள்ளப்பட்ட அம்மாளின்‌ பிள்ளைகளில்‌ சிலர்‌ “சத்தியத்தில்‌ 
நடப்பதை” குறித்த தனது சந்தோஷத்தை யோவான்‌ தெரிவித்த பின்னர்‌, அவர்‌ 





யாருக்கு எழுதிக்‌ கொண்டிருந்தாரோ அவர்களிடம்‌ ஒரு வேண்டுகோளை 
வைக்கிறார்‌: 
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இப்போழுதும்‌ அம்மாளே, நாம்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்புகூரவேண்டுமென்று 
உமக்குப்‌ புதிய கற்பனையாக எழுதாமல்‌, ஆதிமுதல்‌ நமக்கு உண்டாயிருக்கிற 
கற்பனையாக எழுதி, உம்மை வேண்டிக்கொள்ளுகிறேன்‌ (2 யோவான்‌ 5). 


யோவான்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்புகூரும்படியான கற்பனையை 
கைக்கொள்ளும்படி தன்‌ வாசகர்களை வேண்டிக்கொண்டார்‌. இது ஒரு புதிய 
கட்டளையாக இருக்கவில்லை, ஏனெனில்‌ இயேசு தாமே இதை கொடுத்திருந்தார்‌ 
(யோவான்‌ 13:34, 35). இந்த சகோதரர்களுக்கு அதின்‌ முக்கியத்துவம்‌ அவர்கள்‌ 
முதன்‌ முதலில்‌ கிறிஸ்தவர்களான காலத்திலிருந்தே போதிக்கப்பட்டி ருந்தது. 
யோவான்‌ நாம்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்புகூர வேண்டுமென்பதை 
வலியுறுத்துவதற்கு ஒருவிதமான வட்ட சுழற்சி தத்துவத்தை பயன்படுத்துகிறார்‌: 





நாம்‌ அவருடைய கற்பனைகளின்படி நடப்பதே அன்பு; நீங்கள்‌ ஆதி 
முதல்‌ கேட்டிருக்கிறபடி நடந்துகொள்ள வேண்டிய கற்பனை இதுவே 
(2 யோவான்‌ 69). 


நாம்‌ யோவானிடம்‌, “அன்பு என்றால்‌ என்ன?” என கேட்போமானால்‌, 
“கற்பனைகளை கைக்கொள்வது”” என அவர்‌ பதிலளிப்பார்‌. பின்னர்‌ நாம்‌ 
அவரிடம்‌, அந்த “கற்பனை என்ன?” என கேட்போமானால்‌, “ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ 
அன்பாயிருத்தல்‌” என அவர்‌ கூறுவார்‌. யோவானுடைய வட்ட சுழற்சி விவாதம்‌ 
ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ அன்பாயிருக்கவேண்டியதின்‌ முழுமையான முக்கியத்துவத்தை 
வலியுறுத்துகிறது, 

ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌ என்பது தொடர்பாக 
யோவான்‌ கூறியதை அநேகர்‌ அநேகமாக பாராட்டுவார்கள்‌. சிலர்‌ ஒருவரில்‌ 
ஒருவர்‌ அன்புகூருவது ஒன்றுமட்டும்‌ போதுமா என இந்திக்கிறார்கள்‌. 
ஆரோக்கியமான உபதேசத்தை போதிப்பதை அவர்கள்‌ கணக்கில்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்வதில்லை; ஒருவரில்‌ ஒருவர்‌ அன்பாயிருக்கிற வரையிலும்‌ மற்றவர்கள்‌ 
என்ன போதிக்கிறார்கள்‌ அல்லது எதை விசுவாசிக்கிறார்கள்‌ என்பது 
அவர்களுக்கு வித்தியாசத்தை ஏற்படுத்துவதில்லை. நிச்சயமாக, ஒருவரிலொருவர்‌ 
அன்பாயிருத்தல்‌ முக்கியமானதுதான்‌, ஆனால்‌ அன்புகூரவேண்டும்‌ என்ற 





கட்டளை ஒன்றுமட்டும்‌ தான்‌ முக்கியமானதாயிருக்கிறதா? 

வசனம்‌ 6 ஒருவரிலொருவர்‌ அன்புகூர வேண்டும்‌ என்பதோடு, வேறு 
முக்கியமான கற்பனைகளும்‌ உள்ளன என்ற ஆலோசனையை முன்வைக்கிறது, 
ஏனெனில்‌ “நாம்‌ அவருடைய தற்பனைகளினைபடி நடப்பதே” என பன்மையில்‌ 
கூறுகிறது. (வலியுறுத்தல்‌ என்னுடையது). “ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருங்கள்‌” 
என்பது ஒரே ஒரு கற்பனையாக இருக்கிறது, நாம்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டிய 





பிற கட்டளைகளும்‌ இருக்கவேண்டும்‌. அடுத்த வசனம்‌ “வஞ்சகர்கள்‌” 
மற்றும்‌ “அந்திக்‌ கிறிஸ்துவை” பற்றி பேசுகிறது.” சிலர்‌ கள்ளப்‌ போதகர்களாக 
இருந்தார்கள்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ அவர்களைப்‌ பற்றி எச்சரிக்கையாயிருக்க 
வேண்டும்‌. ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருங்கள்‌ என்ற கட்டளை மட்டும்‌ 
கிறிஸ்தவத்திற்கான விதியாக இருப்பதில்லை, உண்மையில்‌, ஆரோக்கியமான 
உபதேசத்தின்‌ முக்கியத்துவமானது, ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருப்பதுடன்‌ 
தொடர்பு உடையதாக இருக்கிறது: கள்ள உபதேசத்தை போதிப்பது 
அல்லது கள்ளப்போதகர்களை ஏற்றுக்‌ கொள்வது என்பது மற்றவர்களுடைய 
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ஆத்துமாக்களை நித்திய ஆபத்தில்‌ வைக்கக்‌ கூடியதாக, மற்றவர்களை 
நேசிப்பதில்‌ குறைபடுவகைக்‌ காட்டுவதாகும்‌. 

ஆகவே, ஒரு கிறிஸ்தவரின்‌ வாழ்க்கை இலக்கு தொடர்பாக நாம்‌ முன்னர்‌ 
குறிப்பிட்டவைகளோடு இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ கூட்ட வேண்டியுள்ளது: ஒரு 
கிறிஸ்தவரின்‌ இலக்கு கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொண்டு சத்தியத்தில்‌ நடப்பதாக 
இருக்கவேண்டும்‌. 

என்ன கற்பனைகள்‌? நாம்‌ ஒருவரிலொருவர்‌ அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌ 
என்ற கற்பனைக்கு கீழ்ப்படியவேண்டும்‌. அதோடு, இன்று நமக்கு 
பொருந்துகிற தேவனுடைய எல்லா கற்பனைகளுக்கும்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌. 
நாம்‌ வாழ்க்கையில்‌ பல குறிக்கோள்களை உடையவர்களாக இருக்கக்‌ 
கூடுமானாலும்‌, தேவனுடைய சித்தத்தை செய்யும்படி, அவருடைய 
கற்பனைகளை கைக்கொள்வதே நமது முதல்‌ குறிக்கோளாக இருக்கவேண்டும்‌! 


கிறிஸ்துவின்‌ போதனையில்‌ அல்லது உபதேசத்தில்‌ 
நிலைத்திருப்பதற்கான ஒரு அறைகூவல்‌ 


மாம்சத்தில்‌ வந்த இயேசுகிறிஸ்துவை அறிக்கைபண்ணாத அநேக வஞ்சகர்‌ 
உலகத்திலே தோன்றியிருக்கிறார்கள்‌; இப்படிப்பட்ட வனே வஞ்சகனும்‌ 
அந்திக்‌ கிறிஸ்துவுமாயிருக்கிறான்‌ (2 யோவான்‌ 7). 


ஏன்‌ யோவான்‌ இந்த சகோதரர்களை கற்பனைகளை கைக்கொள்ளும்படி 
துரிதப்படுத்தினார்‌? ஏனெனில்‌, “அநேக வஞ்சகர்‌” “உலகத்திலே 
தோன்றியிருக்கறொர்கள்‌” (2 யோவான்‌ 7௮). அவர்கள்‌ என்ன போதித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தார்கள்‌? இயேசுவானவர்‌ மாம்சத்தில்‌ வரவில்லை என 
போதித்துக்கொண்டிருந்தார்கள்‌ (2 யோவான்‌ 7ஆ.” 

மேலும்‌, யோவான்‌ அவர்கள்‌ இந்த வஞ்சகர்கள்‌ அல்லது கள்ளப்‌ 
போதகர்களை குறித்து ஜாக்கிரதையாயிருக்க தவறினால்‌, அவர்கள்‌ எதற்காக 
பாடுபட்டார்களோ, அதின்‌ பலனை இழக்க நேரிடும்‌ என்பதை அவர்களுக்கு 
உணர்த்தினார்‌ (2 யோவான்‌ 8). இந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ கர்த்தரை உண்மையாய்‌ 
சேவித்திருந்தார்கள்‌; அவர்கள்‌ உபத்திரவப்படுத்தப்பட்டிருந்த போதிலும்‌ கூட 
கிறிஸ்துவுக்கு விசுவாசமாயிருந்திருந்தார்கள்‌. இப்போது அவர்கள்‌ கள்ளப்‌ 
போதகர்களால்‌ விசுவாசத்திலிருந்து விலகும்படி நடத்தப்படுவார்களானால்‌, 
அவர்கள்‌ தங்கள்‌ விசுவாசத்திற்கான பலனை இழந்துவிடுவார்கள்‌. வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ சொல்வோமானால்‌, அவர்கள்‌ இழந்து போகப்பட்டவர்களாய்‌ 
இருப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ வஞ்சிக்கப்படுவதை எப்படி தவிர்க்க முடியும்‌? 
கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திராமல்‌ இருப்பது எவ்வளவு ஆபத்தான 
பிரச்சனை என்பதை புரிந்து கொள்வதின்‌ மூலம்‌, அதை தவிர்க்க முடியும்‌. 
கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திருப்பது எவ்வளவு முக்கியமானது என்பதை 
இரண்டு உண்மைகள்‌ உணர்த்துகின்றன. 


தேவனோடு நமக்குள்ள உறவை நாம்‌ 
பாதுகாக்க வேண்டும்‌ (2 யோவான்‌ 9) 
முதலாவதாக, கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திருப்பது என்பது 
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தேவனோடு நமக்குள்ள உறவை பாதிப்பதாக இருப்பதால்‌ அது முக்கியமானதாக 
இருக்கிறது. யோவான்‌, “கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்திலே நிலைத்திராமல்‌ மீறி 
நடக்கிற எவனும்‌” தேவனை உடையவனல்ல; கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌ 
நிலைத்திருக்கிறவனே பிதாவையும்‌ குமாரனையும்‌ உடையவன்‌” என்றார்‌ 
(2 யோவான்‌ 9).” “திறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌” நிலைத்திருப்பது மிகவும்‌ 
முக்கியமானதாக இருக்கிறது, அதில்‌ நிலைத்திராதவன்‌ தேவனை உடையவன்‌ 
அல்ல - அதாவது, அவன்‌ தேவனோடு ஐக்கியம்‌ உள்ளவன்‌ அல்ல. 

நாம்‌ நிலைத்திருக்க வேண்டிய இந்த “இறிஸ்துவின்‌ உபதேசம்‌” என்னவாக 
இருக்கிறது? சிலர்‌ இது கிறிஸ்துவைப்பற்றிய சரியான நம்பிக்கைகளை முழுமையாக 
உள்ளடக்கியிருக்கிறது என நினைக்கிறார்கள்‌: அவர்‌ தேவனுடைய குமாரனாக - 
மாம்சத்தில்‌ வந்த தேவனாக இருக்கிறார்‌, மாம்சத்தில்‌ வந்த வார்த்தையானவர்‌, 
ஒரே நேரத்தில்‌ தேவனாகவும்‌ மனிதனாகவும்‌ இருந்தவர்‌.!? இருப்பினும்‌, 
“திறிஸ்துவின்‌ உபதேசம்‌” என்பது கிறிஸ்துவைப்பற்றிய உண்மைகளை 
உள்ளடக்கியதாக இருந்தாலும்‌, அது கிறிஸ்துவினிடத்திலிருந்து வந்த எல்‌ 
லா உபதேசத்தையும்‌ உள்ளடக்கியதாக இருக்கிறது. நிச்சயமாக, யோவான்‌ 
கிறிஸ்துவினிடத்திலிருந்து வந்த சகல சத்தியத்தையும்‌, அவருடைய சீஷர்களால்‌ 
ஆரம்பகால சபை மக்களுக்கு கொடுக்கப்பட்டிருந்த சகல சத்தியத்தையும்‌ குறித்து 
பொருள்படும்படி பேசினார்‌.!! வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லவேண்டுமானால்‌, 














“கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசம்‌” என்பது கிறிஸ்தவ சமயத்திற்கான, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 





காணப்படுகிற எல்லா அவசியமானவைகளையும்‌ உள்ளடக்கியதாக இருக்கிறது. 
நாம்‌ அந்த உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திராவிட்டால்‌, நாம்‌ பிதாவோடு நமக்கு உள்ள 
ஐக்கியத்தை இழந்துவிடுகிறவா்களாக இருப்போம்‌. 


நாம்‌ கள்ளப்‌ போதகர்களை ஆதரிக்கக்‌ கூடாது 

இரண்டாவதாக, “கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌” நிலைத்திருப்பது என்பது, 
நாம்‌ கள்ளப்‌ போதகர்களை ஆதரிக்கக்‌ கூடாது என்ற விஷயத்தில்‌ மிகவும்‌ 
முக்கியமானதாக இருக்கிறது. யோவான்‌ இவ்வாறு எழுதினார்‌, 





ஒருவன்‌ உங்களிடத்தில்‌ வந்து இந்த உபதேசத்தைக்‌ கொண்டுவராமலிருந்தால்‌, 





அவனை உங்கள்‌ வீட்டிலே ஏற்றுக்கொள்ளாமலும்‌, அவனுக்கு வாழ்த்துதல்‌ 
சொல்லாமலும்‌ இருங்கள்‌. அவனுக்கு வாழ்த்துதல்‌ சொல்லுகிறவன்‌ 
அவனுடைய துர்க்கிரியைகளுக்கும்‌ பங்குள்ளவனாகிறான்‌ (2 யோவான்‌ 
10, 11). 


அன்றைய உபதேசம்‌. யோவானுடைய வாசகர்கள்‌ எவ்விதமாக இந்த 
உபதேசத்தை தங்களுக்கு பொருத்திபார்த்திருப்பார்கள்‌? ஆரம்பகால 
சபையில்‌, சுவிசேஷகர்கள்‌ களப்பணிக்காக பிராந்திய சபைகளால்‌ அனுப்பி 
வைக்கப்பட்டனர்‌. அவர்கள்‌ அப்போஸ்தலருடைய செய்தியை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு ஒரு சபையிலிருந்து இன்னொரு சபைக்கு பயணம்‌ செய்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ ஓர்‌ இடத்திலிருந்து இன்னொரு இடத்திற்கு சென்ற போது, 
தங்களை ஏற்றுக்‌ கொண்டு, உபசரித்து, அடுத்த இடத்திற்கு செல்வதற்கு 
தேவையான பணம்‌ மற்றும்‌ பொருட்களை கொடுத்து உதவிய சகோதரரோடு 
குங்கியிருந்தார்கள்‌. தனது மூன்றாம்‌ நிருபத்தில்‌, யோவான்‌ இந்த பயணம்‌ 
செய்யும்‌ சுவிசேஷகர்களை ஆதரிக்கும்படி உண்மையுள்ள கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
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அறிவுரை கூறினார்‌. இந்த ஊழியர்களை ஆதரிப்பதினால்‌, சகோதரர்கள்‌ 
அவர்களோடு உடன்‌ ஊழியக்காரராக மாறினார்கள்‌ என யோவான்‌ கூறினார்‌ 
(3 யோவான்‌ 8). 

இருப்பினும்‌, ஆரோக்யெமான உபதேசத்தை கொண்டுவந்த இந்த 
கிறிஸ்துவின்‌ செய்தியாளர்களுடன்‌, கள்ளப்போதகர்களும்‌ சகோதரரை சுற்றி 
பயணம்‌ செய்து வந்தனர்‌, அவர்கள்‌ தங்களை கள்ளப்போதகா்கள்‌ என அறிமுகம்‌ 
செய்துகொள்ளவில்லை; அவர்கள்‌ அநேகமாக தங்களை கள்ளப்போககார்கள்‌ என 
நினைக்கவில்லை. இருந்தபோதிலும்‌, அவர்கள்‌ கள்ளப்போதகர்களாக அல்லது 
“வஞ்சகார்களாக” இருந்தார்கள்‌; இயேசு கிறிஸ்து மாம்சத்தில்‌ வந்திருந்ததை 
அவர்கள்‌ மறுதலித்தார்கள்‌ (2 யோவான்‌ 7). சத்தியத்தை போதித்தவர்கள்‌ 








செய்தது போல, இந்த கள்ளப்போதகர்களும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ மற்றும்‌ சபையார்‌ 
ஆகியோர்‌ தங்களுக்கு உதவும்படி தேடினார்கள்‌. 

யோவானுடைய செய்தி, உண்மையில்‌, “அப்படிப்பட்ட ஒரு நபரை 
உபசரிக்கவேண்டாம்‌! அவர்கள்‌ உங்கள்‌ வீட்டில்‌ தங்கும்படி அனுமதிக்க 
வேண்டாம்‌!” என்பதாக இருந்தது. நாம்‌ ஒரு கள்ளப்போதகனுக்கு “வாழ்த்துதல்‌ 
சொல்லக்கூடாது”? - அதாவது நாம்‌ அவனுடைய கள்ளப்போதனையை 
அங்கீகரிக்கும்படியான அல்லது ஆதரிக்கும்படியான எதையும்‌ செய்யக்கூடாது. 
யோவான்‌ இந்த கடிதத்தை ஒரு சபைக்கு எழுதியிருந்தால்‌, செய்தியானது இந்த 
அறிவுரையையும்‌ வழங்குகிறது; அப்படிப்பட்ட மனிதர்கள்‌ போதகர்களாக 
ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்‌ கூடாது அல்லது சபையால்‌ ஆதரிக்கப்படக்‌ கூடாது. 

ஏன்‌ அப்படிச்‌ செய்யக்‌ கூடாது? ஏனெனில்‌, அப்படிப்பட்டவனுக்கு உதவி 
செய்கிறவன்‌ “அவனுடைய துர்க்கிரியைகளுக்கும்‌ பங்குள்ளவனாகிறான்‌” 
(2 யோவான்‌ 11). ஆத்துமாக்கள்‌ இழந்துபோவதற்கு கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌ 
காரணமாக இருக்கிறார்கள்‌; நாம்‌ அவனுடைய வேலையில்‌ அவனுக்கு 
உதவி செய்தால்‌, இழந்துபோன அந்த அஆத்துமாக்களுக்கு நாமும்‌ 
பொருப்பாளிகளாகிறோம்‌! நியாயத்தீர்ப்பு நாளில்‌ யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ நம்மை 
பார்த்து, “நீங்கள்‌ ஒரு கள்ளப்‌ போதகனை ஆதரித்ததால்‌ நான்‌ இழந்து 
போனேன்‌! நான்‌ அவனை நம்பினேன்‌ மற்றும்‌ என்‌ ஆத்துமாவை இழந்து 
விட்டேன்‌”! என சொல்லக்‌ கேட்டால்‌, அது நமக்கு எவ்வளவு பெரிய துக்கமாக 
இருக்கும்‌! 

இன்றைய உபதேசம்‌. இந்த போதனையை இன்று நாம்‌ எப்படி 
பொருத்திபார்க்க வேண்டும்‌? நிச்சயமாக, இந்த அறிவுரை, கள்ளப்‌ போதனையை 
போதிக்றெவனாக நாம்‌ அறிந்த ஒருவனை சந்தித்தால்‌, “hl” என்று சொல்‌ 
வதை மறுப்பதில்லை. தவறை போதிக்கெ ஒருவனுக்கு ஒரு குவழை தண்ணீர்‌ 
கொடுத்து, உதவுவதை இது தடை செய்வதில்லை. சிறப்பாக, இது தவறான 
போதனையை போதிக்கிற ஒருவனுக்கு, “தேவனுடைய மார்க்கத்தை அதிக 
திட்டமாய்‌ அவனுக்கு போதிக்கும்படி ” நாம்‌ அவனை சந்திப்பதிலிருந்து நம்மை 
குடுப்பதில்லை (நடபடிகள்‌ 18:26). 

யோவானுடைய போதனை, சத்தியத்தை போதிக்கிறவர்கள்‌ மாத்திரம்‌ ஒரு 
பிராந்திய சடையில்‌ பிரசங்கம்‌ செய்ய மற்றும்‌ போதிக்க அனுமதிக்கப்படுவதை 
நாம்‌ உறுதி செய்யும்படி நம்மை கோருகிறது. நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ தனிப்பட்ட 
முறையில்‌ இந்த உபதேசத்தை நமது இருதயங்களில்‌ பதித்துக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. 
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தனிப்பட்ட முறையில்‌, நான்‌ தவறான போதனையை பரப்புறெவர்களுக்கு 
உதவிசெய்ய எதிர்பார்ப்பதில்லை, யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ நாமகரணக்‌ கூட்ட 
கருத்துக்கள்‌ மற்றும்‌ எழுத்துக்களை பரப்பிக்‌ கொண்டு எனது வாசலுக்கு வரும்‌ 
போது, நான்‌ அவர்களிடம்‌ பேசுவேன்‌. அவன்‌ தாகமாயிருந்தால்‌, நான்‌ அவனுக்கு 
குடிப்பதற்கு ஏதாவது கொடுப்பேன்‌. நான்‌ அவனை மனமாற்ற முடியும்‌ என்று 
கருதுவேனானால்‌, நான்‌ அவனுக்கு போதிக்க முயற்சி செய்வதற்காக அவனை 
அழைப்பேன்‌. எப்படியிருந்தாலும்‌, அவன்‌ தன்‌ வேலையை நிறைவேற்ற 
நான்‌ எதையும்‌ செய்ய மறுப்பேன்‌. உதாரணமாக, நான்‌ கள்ளப்போதகன்‌ 
என்று நினைக்கிற ஒரு மனிதனிடம்‌ இருந்து, அவனுடைய அச்சடிக்கப்பட்ட 
புத்தகங்களை எடுத்துக்கொள்வேன்‌, ஆனால்‌ நான்‌ அந்த புத்தகத்திற்கு பணம்‌ 
கொடுக்க மாட்டேன்‌ அல்லது அவனுடைய வேலைக்காக நன்கொடை எதுவும்‌ 





கொடுக்கமாட்டேன்‌. இவ்விதமாக, ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ தவறான உபதேசம்‌ 
போதிக்கப்படுவதற்கு உதவாமல்‌ இருக்க தீர்மானம்‌ எடுக்க வேண்டிய அவசியம்‌ 
இருக்கிறது. 


நாம்‌ தீர்வின்‌ ஒரு பகுதியாக இருக்க வேண்டும்‌ 

வசனங்கள்‌ 10 மற்றும்‌ 11 இல்‌ உள்ள யோவானுடைய வார்த்தைகள்‌ 
கிறிஸ்தவ வாழ்வுக்கு எதிரான மிகப்பெரிய அச்சுறுத்துதல்களுக்கு: கள்ளப்‌ 
போதனையின்‌ அபாயத்திற்கு - எதிரான தீர்வுகளை உடையவைகளாக 
இருக்கின்றன. கள்ளப்போதனை என்பது ஒரு நிஜமான ஆபத்தாக இருக்கிறது, 
மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடு அதற்கெதிராக நம்மை காத்துக்‌ கொள்ளும்படி உறுதியாக 
எச்சரிக்கிறது.” தீர்வு இரண்டு வகையாக இருக்கிறது: (1) நாம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திருப்போமாக, மற்றும்‌ (2) கள்ளப்‌ போதனையை 
பரப்புகறவர்களுக்கு நாம்‌ ஆதரவு தராமல்‌ இருப்பதை அல்லது நாம்‌ அவர்களை 
ஊக்கப்படுத்தாதிருப்பதை உறுதி செய்து கொள்வோமாக. கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
ஏன்ற முறையில்‌ நமது குறிக்கோள்‌ சித வினை உபதேசங்களை 
கசைக்கொள்வுதாலும்‌ ம்ற்றும்‌ ஏவகுடைய உபதேசத்தில்‌ நிலைத்த 
சத்தியத்தில்‌ 52 ,தாகச இர. வேண்டும்‌. 





முடிவுரை 

சத்தியத்தை அறிவிப்பது மட்டும்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ முக்கியமான ஒரு பகுதி 
அல்ல. நாம்‌ போதிக்றெபடி வாழ்வது, கிறிஸ்தவ குணாதிசயங்களை உருவாக்கிக்‌ 
கொள்வது; ஜெபம்‌, வேத வாசிப்பு மற்றும்‌ ஆராதனையின்‌ மூலம்‌ அன்றாடமும்‌ 
தேவனோடு நெருங்கி வாழ்வதை தேடுவது மற்றும்‌ நமது அயலகத்தாரை 
நேசிப்பது மற்றும்‌ நமக்கு கிடைக்கும்‌ சமயத்திற்கு தக்கதாக யாவருக்கும்‌ 
உதவி செய்வது போன்றவைகளை செய்வதும்‌ முக்கியமானதாக இருக்கிறது 
(கலாத்தியர்‌ 6:10) தேவனுடைய வார்த்தை போதிப்பதின்படி செய்யாமல்‌, 
வெறுமெனே அதை அறிந்திருப்பது அல்லது விசுவாசிப்பது ஆகியவற்றிற்கு 
எதிராக வேதாகமம்‌ நிறைய எச்சரிக்கைகளை கொண்டுள்ளது.” மேலும்‌ அது மத 
சடங்குகளை செய்கிறவர்கள்‌ மற்றும்‌ தேவனை ஆராதிக்கிற அதே வேளையில்‌ 
மக்களை தரக்குறைவாக நடத்துகிறவர்களையும்‌ கண்டிக்கிறது. '” 

சத்தியத்தை போதிப்பது ஒன்று மட்டும்‌ முக்கியமானதாக 
இல்லாமல்‌ இருந்தாலும்‌, அது மிகவும்‌ முக்கியமானதாக இருக்கிறது! 
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உபதேசத்துக்கடுத்தவைகளை போதிக்கிற இடத்தில்‌ கிருபை மற்றும்‌ அன்பு 
ஆகியவற்றை போதிப்பதை மாற்றி அமைக்கலாம்‌ என்ற கொள்கையை 
முன்வைப்பவர்கள்‌ சத்தியத்தில்‌ தவறான பிரிவினையை ஏற்படுத்துகிற குற்றம்‌ 
உடையவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஆரோக்கியமான உபதேசத்தை 
போதிப்பது மற்றும்‌ கிறிஸ்தவ வாழ்வு குறித்து போதிப்பது ஆகியவற்றிக்கு 
இடையில்‌ நாம்‌ ஒரு தெரிவை செய்யவேண்டும்‌, ஒன்றேல்‌ இதை அல்லது அதை 
செய்யவேண்டும்‌, ஆனால்‌ இரண்டையும்‌ செய்யக்கூடாது என்று கூறுவது போல்‌ 
உள்ளது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ “ஒன்றேல்‌ இது அல்லது அது” என்ற சூழ்நிலையால்‌ 
சந்திக்கப்படுகிறவர்கள்‌ அல்ல; நாம்‌ இரண்டையும்‌ செய்யமுடியும்‌! நாம்‌ 
உபசேசத்துக்கடுத்த காரியங்களை போதிக்கலாம்‌ மற்றும்‌ போதிக்கவேண்டும்‌ 
மற்றும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ அன்பும்‌ பரிசுத்தமும்‌ உள்ள வாழ்க்கை நடத்த வேண்டும்‌ 
என்றும்‌ போதிக்க வேண்டும்‌! நாம்‌ நமது பிரசங்க முறையை அமைப்பதற்கு 
உதவும்படி யோவானை அனுமதிப்போமாக: அவர்‌, “கிருபையும்‌, இரக்கமும்‌ 
சமாதானமும்‌ சத்தியத்தோடும்‌ அன்போடுங்கூட, உங்களோடிருப்பதாக” என்று 
வாழ்த்தினார்‌ (2 யோவான்‌ 3). சத்தியம்‌ மற்றும்‌ அன்பு ஆகிய இவ்விரண்டும்‌ 
முக்கியமானவைகள்‌! ரிச்சர்ட்‌ பெக்டோல்‌ என்பவர்‌ இவ்வாறு எழுதினார்‌, 





சில நேரங்களில்‌ பிரதான நோக்கத்திலிருந்து வெளியே போய்விடுவது 
சாத்தியமானதுகான்‌. உபதேசத்தை சத்தியத்தை அதிகமாக வலியுறுத்திக்‌ 
கொண்டு, அன்புக்குரிய முக்கியத்துவத்தை அதற்கு கொடாமல்‌ நாம்‌ கடுமை 
யானவர்களாக, இணக்கம்‌ இல்லாதவர்களாக மற்றும்‌ சண்டைக்காரராக, 
கர்த்தர்‌ இடமிருந்து மக்களை வெளியே துரத்தி விடுறெவர்களாக இருப்பதும்‌ 
சாத்தியமானதுதான்‌, ஆனால்‌ அதே சமயத்தில்‌, நாம்‌ அன்பு, மன்னிப்பு 
மற்றும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளுதல்‌ தொடர்பாக ஒரு சிந்தையை ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்டு, எது சத்தியமோ அதற்காக நாம்‌ நிற்காமல்‌ போகக்கூடும்‌. நாம்‌ 
இரண்டு இறுதி நிலைகளையும்‌ தவிர்க்கவேண்டும்‌ மற்றும்‌ சத்தியத்தை 
அன்புடன்‌ கைக்கொள்ள வேண்டும்‌. '* 


சத்தியத்தை பிரசங்கிப்பதும்‌ போதிப்பதும்‌ நமக்கு எவ்வளவு முக்கியமானதாக 
இருக்கிறது? நமது நவீன சட்டமுறையில்‌, யாரேனும்‌ ஒருவர்‌, “உண்மையை, 
முழுமையான உண்மையை மற்றும்‌ உண்மையை மட்டும்‌” கூறத்தவறினால்‌, 
அவர்‌ மிகக்‌ கடுமையான குற்றமாகிய பொய்‌ சாட்சி சொன்னவராக, 
பொய்‌ சத்தியம்‌ செய்தவராக தண்டிக்கப்படக்கூடும்‌. நாம்‌ மதரீதியான 
பொய்சாட்சிக்காரராக பொய்‌ சத்தியம்‌ செய்யும்‌ குற்றத்தை உடையவராக 
இல்லை என்பதை நிச்சயம்‌ செய்துகொள்வோம்‌; நாம்‌ “சத்தி யத்தை மட்டுமே” 


போதிக்றெவர்களாக இருப்போமாக. 





குறிப்புகள்‌ 

!இரேக்க பதிப்பில்‌, 3 யோவான்‌ தான்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மிகக்‌ குறுக 
புத்தகமாக, 2 யோவானை விட ஒரு வரி குறைவானதாக இருக்கிறது. (Henry Clarence 
Thiessen, Introduction to the New Testament [Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing 
C௦., 1943], 313.) இங்கே “உபதேசம்‌” என்ற வார்த்தையானது சபை, இரட்சிப்பின்‌ திட்டம்‌ 
மற்றும்‌ ஆராதனை போன்ற பாடங்களை போதிப்பதற்கு பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
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புதிய ஏற்பாட்டில்‌ “உபதேசம்‌” என்பது சாதாரணமாக “போதனையை” குறிக்கிறது, 
அது இந்த பாடங்களை குறிப்பிட்டாலும்‌ சரி அல்லது கிறிஸ்தவ வாழ்க்கை, 
திருமணம்‌, குடும்பம்‌ அல்லது வேறு எந்த பாடங்களையும்‌ குறிப்பிடக்கூடும்‌. 
*டதெரிந்துகொள்ளப்பட்ட அம்மாள்‌” என்பது ஒரு தனிநபரைத்தான்‌ குறிப்பிட்டது என 
நம்பினவர்களில்‌ யே 14. W௦௦5 என்பவரும்‌ உள்ளார்‌, 4 Commentary on the New Testament 
Epistles of Peter, John, and Jude (Nashville: Gospel Advocate Co., 1983), 338-39. இது ஒரு 
பிராந்திய சபையை குறிப்பிட்டது என நம்பினவர்களில்‌ இவர்களை உள்ளடக்குகிறது 
Thomas F. Johnson, /, 2, and 3 John, New International Biblical Commentary (Peabody, Mass.: 
Hendrickson Publishers, 1993), 147, and J. W. Roberts, The Letters of John, The Living Word 
Commentary (Austin, Tex.: R. B. Sweet Co., 1968), 150. மேலும்‌ “தெரிந்து கொள்ளப்பட்ட 
அம்மாள்‌” ஒரு சபையாக இருந்திருக்குமானால்‌, இறுதி வாழ்த்துக்கள்‌ (வசனம்‌ 13) 
இன்னொரு சபையில்‌ இருந்து வந்துள்ளன. “3 யோவான்‌ 3 இல்‌, காயு “சத்தியத்தில்‌ 
நடப்பதாக” சொல்லப்பட்டதை ஒப்பிடுங்கள்‌. “அந்திக்கிறிஸ்து” என்பது “இறிஸ்துவுக்கு 
எதிரானவன்‌” என்று பொருள்படும்‌. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இந்த வார்த்தை ஐந்து முறை 
காணப்படுகிறது, மேலும்‌ யோவானுடைய நிருபங்களில்‌ மாத்திரமே காணப்படுகின்றன 
(1 யோவான்‌ 2:18 [இருமுறை, ஒருமுறை ஒருமையில்‌], 22; 4:3; 2 யோவான்‌ 7). அது 
“கிறிஸ்துவை எதிர்ப்பவன்‌, எதிராளி அல்லது எதிரி என பொருள்படுகிறது” (Noel Merideth, 
“False Teachers and How to Deal with Them,” Denton Lectures [1987], 267). கற்பனைகளை 
கைக்கொள்ளுதலின்‌” அல்லது கிறிஸ்துவுக்கு கீழ்ப்படிதலின்‌ முக்கியத்துவம்‌ மத்தேயு 
7:21; யோவான்‌ 14:15, 21; 15:10; 1 யோவான்‌ 2:4, 5; 3:22. ஆதிய வசனப்பகுதிகளிலும்‌ 
வலியுறுத்தப்பட்டுள்ளது. “இந்த கள்ளப்‌ போதனை 1 யோவான்‌ 2:18-22 விலும்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. இது அநேகமாக, உடலும்‌ பொருளும்‌ தீமையானது என 
போதிக்றெ ஒரு கொள்கையின்‌ ஆரம்பகால பிரதிபலிப்பாக இருந்தது, இந்த 
சிந்தனையின்படி,, தேவனானவர்‌ மாம்ச வடிவில்‌ உண்மையில்‌ வாழ்ந்திருக்க முடியாது. 
இந்த கொள்கையின்‌ ஒரு கருத்து, கிறிஸ்து மாம்சத்தில்‌ இருந்தது போல தோன்றினார்‌ 
அல்லது காணப்பட்டார்‌ ஆனால்‌ உண்மையில்‌ அவர்‌ தசை மற்றும்‌ எலும்புகளை 
உடையவராக இருக்கவில்லை. KJV பதிப்பிலுள்ள “மீறி நடக்கிற” என்பது தாழ்ந்த 
கிரேக்க வசனப்பகுதியில்‌ காணப்படும்‌ இன்னொரு வார்த்தையின்‌ மொழிபெயர்ப்பாக 
உள்ளது. NIV “முந்தி ஓடுகிறவன்‌” என்றுள்ளது. NRSV “இறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌ 
நிலைத்திராமல்‌, அதை தாண்டி போகிற எவனும்‌” என மொழிபெயர்த்துள்ளது. NAB 
“திறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திராத அளவுக்கு முன்னோக்கி செல்பவன்‌” என 
கூறுகிறது. “இங்கே விவாதிக்கப்படும்‌ பாவமானது ஒருவர்‌ கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தை 
தாண்டிச்‌ செல்வதாக இருக்கிறது; அவர்‌ கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திருப்பதில்லை” 
(Merideth, 270). “உங்களிடத்தில்‌ வருகிறவர்கள்‌ இந்த உபதேசத்தை, அதாவது, ... இயேசு 
கிறிஸ்து உண்மையிலேயே மாம்சத்தில்‌ வந்தார்‌” என்பதை கொண்டு வருகிறார்களா 
அல்லது இல்லையா என்பதே பரிசோதனையாக இருக்கிறது (1௦1150, 158; வலியுறுத்தல்‌ 
நீக்கப்பட்டுள்ளது. 

11ஒரு விளக்கவுரையாளர்‌, “உபதேசம்‌ [*போதனை:; NASB] கிறிஸ்துவினுடையது” 
(KJV) என்பது “கிறிஸ்து கொண்டுவந்த உபதேசம்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ முதலில்‌ 
தானே கொண்டுவந்தது, மற்றும்‌ அதன்‌ பிறகு அவருடைய பின்பற்றாளர்களால்‌ 
கொண்டுவரப்பட்டது என எழுதினார்‌ [எபிரெயர்‌ 2:3] ... புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பயன்பாடு 
இதற்கு ஏகமாக ஆதரவாக இருக்கிறது” (Brooke Foss Westcott, The Epistles of St. John [London: 
William Clowes and Sons, 1883; reprint, Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 
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1966], 230). 1. W. Roberts என்பவர்‌ “பெரும்பாலான விளக்கவுரையாளர்கள்‌, ” “கிறிஸ்துவின்‌ 
உபதேசம்‌” என்பது, “கிறிஸ்து போதித்த போதனையை” அர்த்தப்படுத்துகிறது என 
நம்புகிறார்கள்‌ என சொன்னார்‌. ஆனால்‌, அது “கிறிஸ்துவை பற்றிய உபதேசத்தை” 
குறிக்கக்கூடும்‌ என்பதை ஒத்துக்‌ கொண்டார்‌ (Roberts, 163-64). “அவனுக்கு வாழ்த்துதல்‌ 
சொல்லுறெவன்‌” (வசனம்‌ 10) என்று NASB இல்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 
வார்த்தைகள்‌ KJV இல்‌ “வாழ்த்துதல்‌ சொல்லுநெவன்‌” என்றும்‌ மற்றும்‌ NIV யில்‌ 
“வரவேற்பு கொடுப்பவன்‌” என்றும்‌ வந்துள்ளது. ஜான்சன்‌ என்பவர்‌, இது வாழ்த்துக்‌ 
கூறுவதை விட அதிகமானதை உணர்த்துகிறது; அது சமூகத்தை பிரித்தவர்களுடன்‌ 
ஒத்துழைப்பது மற்றும்‌ அவர்களுடைய ஊழியத்தில்‌ உதவி செய்வதையும்‌ உள்ளடக்கி 
இருக்கிறது என கூறினார்‌ (7௦1800, 159). 8 உதாரணத்திற்கு, காணவும்‌, மத்தேயு 7:15; 
24:24; நடபடிகள்‌ 20:29, 30; 1 தீமோத்தேயு 4:1, 2; 2 தீமோத்தேயு 4:1-4; 2 பேதுரு 2:1; 
1 யோவான்‌ 2:18; 4:1; யூதா 4. '“காணவும்‌ மத்தேயு 7:21-27; யாக்கோபு 1:22-25; 2:14- 
17. காணவும்‌ ஏசாயா 1:10-17; மீகா 6:6-8; மத்தேயு 23:14, 23- 28. Richard Pectol, “Love 
in the Truth,” The Preacher’s Periodical 6 (November 1985): 14. 
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3 யோவான்‌ 


10 
நீங்கள்‌ ஒரு உதவியாக 
இருக்கிறீர்களா அல்லது ஒரு 
குடையாக இருக்கிறீர்களா? 


இரண்டு வகையான கிறிஸ்தவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌: சபைக்கு 
உதவியாயிருக்கிறவர்கள்‌ மற்றும்‌ சபைக்கு தடையாக இருக்கிறவர்கள்‌. நீங்கள்‌ 
யாராக இருக்கிறீர்கள்‌? நாம்‌ 3 யோவானில்‌ இந்த இரண்டு வகைக்குமான 
உதாரணங்களை காண்கிறோம்‌. 

3 யோவான்‌ ஒரு நிருபமாக இருக்கிறது. இருப்பினும்‌, இது கடிதங்களாக 
எழுதப்பட்டு, ஒரு இறையியல்‌ உபதேச புத்தகங்களாக கருதப்படும்‌ 
ரோமர்‌, எபேசியர்‌ மற்றும்‌ எபிரெயர்‌ ஆகிய நிருபங்களில்‌ இருந்து 
வித்தியாசப்பட்டதாக இருக்கிறது. “இயேசு” மற்றும்‌ “இறிஸ்து”” என்ற 
வார்த்தைகள்‌ இந்த சிறிய கடிதத்தில்‌ காணப்படுவது இல்லை, ஆனால்‌ “நாமம்‌” 
என்று குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது நமது கர்த்தராகிய இயேசுவை குறிப்பதாக 
உள்ளது. “இயேசு” என்ற நாமத்தின்‌ மூலமே நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌, 
அது எல்லா முழங்கால்களும்‌ முடங்கத்தக்கதாக, எல்லா நாமத்திற்கும்‌ மேலான 
நாமமாக இருக்கிறது நடபடிகள்‌ 4:12; பிலிப்பியர்‌ 2:9, 10). 

மூன்று யோவான்‌ ஒரு தனிப்பட்ட கடிதமாக,' ஒரு மனிதனுடைய 
இருதயத்திலிருந்து இன்னொரு மனிதனுடைய இருதயத்திற்குறியதாக 
இருக்கிறது. மேலும்‌, தனிப்பட்ட கடிதங்கள்‌ செய்வது போல, இது 
எழுதினவர்‌ மற்றும்‌ பெறுநெவரின்‌ மனங்கள்‌ மற்றும்‌ வாழ்க்கை தொடர்பான 
உட்பார்வையை கொடுக்கிறது. இது முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ கடைசி பகுதியில்‌ 
இருந்த சபை வாழ்க்கையின்‌ மற்ற சில நடிகர்களின்‌ நெருக்கமான காட்சியை 
கொடுக்கிறது.” யோவான்‌ பெயர்குறிப்பிட்ட தனிநபர்களிடமிருந்து நாம்‌ என்ன 
கற்று கொள்ள முடியும்‌ என்பதை கண்டுபிடிப்போம்‌. 

இரண்டு மனிதர்கள்‌ “இருவர்‌ ஓட்டக்கூடிய ஒரு மிதிவண்டியை” 
ஒரு மலை உச்சியை நோக்கி ஓட்ட முயற்சி செய்து கொண்டிருந்தார்கள்‌. 
அதற்கு கடுமையாக மிதிப்பட்டையை மிதிக்க வேண்டியிருந்தது. அவர்கள்‌ 
உச்சியை அடைந்த நேரத்தில்‌, இருவரும்‌ களைப்படைந்திருந்தார்கள்‌. ஒருவர்‌, 
“அது கடினமான வேலையாக இருந்தது! நாம்‌ இங்கே ஒருபோதும்‌ வந்து 
சேரமாட்டோம்‌ என நான்‌ பயந்துகொண்டிருந்தேன்‌” என்றார்‌! மற்றொருவர்‌, 
“ஆம்‌, நான்‌ மாத்திரம்‌ வேக குறைப்பான்களை வழிநெடுக அழுத்தி பிடிக்காமல்‌ 
இருந்திருந்தால்‌, நாம்‌ மலை அடிவாரத்தில்‌ சறுக்கி விழுந்திருப்போம்‌” என பதில்‌ 
அளித்தார்‌! 
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அநேகமாக, கர்த்தருடைய ஒவ்வொரு பிராந்திய சபையும்‌ உதவி 
செய்பவர்களையும்‌ (மலை உச்சியை அடைவதற்காக மிதிபட்டைகளை 
மிதிக்கும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌) அதே போல்‌ தடையாக உள்ளவர்களையும்‌ (வேக 
குறைப்பான்களை அழுத்தி பிடிப்பவர்கள்‌) கொண்டுள்ளது. 3 யோவானிலிருந்து 
இந்த இரண்டு வகையான சபை அங்கத்தினர்களின்‌ உதாரணங்களையும்‌ 
பரிசீலிப்போம்‌. 


சபையின்‌ வேலையில்‌ உதவுகிற கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
யோவானுடைய நிருபம்‌ கர்த்தருடைய வேலையை நிறைவேற்றுவதில்‌ 
உதவியாக இருந்த பல வகை கிறிஸ்தவர்களைப்‌ பற்றி பேசுகிறது. 


அன்புள்ள தலைவர்கள்‌ 

இந்த கடிதத்தின்‌ ஆசிரியர்‌ தன்னை ஒரு “மூப்பர்‌” என அடையாளப்படுத்திக்‌ 
கொண்டார்‌. “மூப்பனாகிய நான்‌ ... பிரியமான காயுவுக்கு எழுதுறெதாவது” 
(3 யோவான்‌ 1). இவர்‌ அப்போஸ்தலனாயெ யோவானாக இருந்தார்‌ என்று 
நம்புவதற்கு நல்ல காரணங்கள்‌ உள்ளன. இந்த நிருபத்தில்‌ குறிப்பிடப்படும்‌ 
முதல்‌ கிறிஸ்தவராக யோவான்‌ இருக்கிறார்‌, அவர்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளான 
ஒரு சகோதரருக்கு இதை எழுதினார்‌. யோவானுடைய குணாதிசயங்களை 
பரிசீலிக்கையில்‌, ஒரு சபை தன்‌ பணியை நிறைவேற்றி முடிப்பதற்கு அன்புள்ள 
தலைவர்கள்‌ தேவைப்படுகிறார்கள்‌ என்ற முடிவுக்கு நாம்‌ நடத்தப்படுகிறோம்‌. 

அவர்‌ வேலையோடு என்ன தொடர்பு உடையவராக இருந்தார்‌? 
அதற்கான பதில்‌ வேலை என்னவாக இருந்தது என்பதை அறிவதாக 
இருக்கிறது. யோவான்‌ பயணம்‌ செய்யும்‌ சுவிசேஷகர்கள்‌ அல்லது 
களப்பணியாளர்களை குறித்து கரிசனையுள்ளவராக இருந்தார்‌. அவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ பணியினை நிறைவேற்றுவதற்காக, அவர்கள்‌ தனி நபர்கள்‌ மற்றும்‌ 
சபைகளால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்பட வேண்டியவர்களாக மற்றும்‌ ஆதரிக்கப்பட 
வேண்டியவர்களாக இருந்தார்கள்‌.” 3 யோவானில்‌ விவரிக்கப்படும்‌ 
சூழ்நிலையில்‌, காயு அப்படி ப்பட்ட மனிதர்களை ஏற்றுக்கொண்டு மற்றும்‌ உதவி 
செய்து கொண்டிருந்தார்‌; ஆனால்‌ தியோத்திரேப்பு அவர்களை நிராகரித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தான்‌. இந்த சூழ்நிலையை சரிசெய்வதில்‌ யோவானுடைய வேலை 
என்னவாக இருந்தது? அவர்‌ ஒரு தலைவராக இருந்தார்‌; அவர்‌ மன்றாட்டினால்‌, 
பாராட்டுதலினால்‌, போதிப்பதினால்‌ மற்றும்‌ உற்சாகப்படுத்தினதினால்‌ 
- மற்றும்‌ திருத்துதல்‌ நடவடிக்கை எடுக்க வாக்குறுதி கொடுத்ததினால்‌ 
வழிநடத்தினார்‌ (3 யோவான்‌ 10). ஒரு தலைவர்‌ என்ற முறையில்‌, வேலை 
செய்து நிறைவேற்றப்படுவதை உறுதி செய்யும்‌ பொருப்பை உடையவராக 
இருந்தார்‌. 

அவர்‌ கன்‌ பொறுப்பை நிறைவேற்றுவதில்‌ எப்படி செயல்பட்டார்‌? 
அவருடைய தலைமை பண்பின்‌ சிறப்பாக 3 யோவானில்‌ காணப்படுவது 
அன்பாக இருக்கிறது: 

1. அவர்‌ காயுவை நேசித்தார்‌ (3 யோவான்‌ 1). 

2. அவருடைய அன்பு காயு சிறந்ததை பெற வேண்டுமென நடத்தியது 
- காயுவின்‌ ஆத்துமா வாழ்கிறது போல, அவன்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ வாழ்ந்து 
சுகமாயிருக்க வேண்டும்‌ (3 யோவான்‌ 2). 
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3. அவருடைய அன்பு மற்றவர்களில்‌ ஆவிக்குரிய நலனில்‌ அக்கறை 
கொள்ளும்படி செய்தது. தான்‌ யாருக்கு கடமைப்பட்டிருப்பதாக 
நினைத்தாரோ, அவர்கள்‌ “சத்தியத்தில்‌ நடக்கிறார்கள்‌” என்பதை 
அறிந்தபோது, வேறு ஒன்றும்‌ அவரை அதிகமாக சந்தோஷப்படுத்தவில்லை 
(3 யோவான்‌ 3; காண்க வசனம்‌ 4). 

4. இருப்பினும்‌, அவருடைய அன்பு தியோத்திரேப்பின்‌ பாவத்தை 
கவனிக்காமல்‌ இருக்கும்படி நடத்தவில்லை. அவர்‌ தியோத்திரேப்பின்‌ பாவத்தை 
குறித்து வெளிப்படையாக பேசி, தான்‌ வரும்போது அதை கையாளுவதாக 
சொன்னார்‌ (3 யோவான்‌ 9, 10). அவர்‌ தனது தலைமைத்துவத்தை, தனது 
அதிகாரத்தை - தமது நிமித்தம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ சபையினிமித்தம்‌ வினயமாக 
எடுத்துக்கொண்டார்‌. 








இன்றும்‌ சபையின்‌ பணி நிறைவேற்றப்பட வேண்டுமானால்‌ - ஆத்துமாக்கள்‌ 
இரட்சிக்கப்பட வேண்டுமானால்‌ மற்றும்‌ சபை கட்டப்பட வேண்டுமானால்‌ 
- சபை அன்பான தலைவர்களை கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. அப்படிப்பட்ட 
மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ பொருப்பை வினயமாக எடுத்துக்‌ கொள்வார்கள்‌, 
அங்கத்தினர்களை “சத்தியத்தில்‌ நடக்கும்படி” உற்சாகப்படுத்துவார்கள்‌ 
மற்றும்‌ அவர்களுடைய விசுவாசத்திற்காக அவர்களை நேசிப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
தியோத்திரேப்பு போன்றவர்களையும்‌ திருத்துவார்கள்‌. 


ஆதரவளிக்கும்‌ பரிசுத்தவான்கள்‌ 

3 யோவானில்‌ குறிப்பிடப்படும்‌ இரண்டாவது கிறிஸ்தவராக காயு 
உள்ளார்‌.” நாம்‌ அவருடைய குணாதிசயங்களை பரிசீலிக்கையில்‌, சபையின்‌ 
பணி நிறைவேற்றப்படுவதற்காக ஆதரவளிக்கும்‌ பரிசுத்தவான்கள்‌ 
தேவைப்படுகிவிறார்கள்‌ என்ற முடிவுக்கு வருகிறோம்‌. 

யோவான்‌ முதலில்‌ அந்த சகோதரருக்கு என்ன சொன்னார்‌ என்பதை 
கவனியுங்கள்‌: “பிரியமானவனே, உன்‌ ஆத்துமா வாழ்கிறதுபோல நீ 
எல்லாவற்றிலும்‌ வாழ்ந்து சுகமாயிருக்கும்படி வேண்டுகிறேன்‌” (3 யோவான்‌ 
2). உங்கள்‌ ஆத்துமா வாழ்கிறதுபோல, நீங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ வாழ்ந்து 
சுகமாயிருக்கும்படி யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ உங்களுக்காக ஜெபிப்பதை 
விரும்புவீர்களா? அது சிலருடைய விஷயத்தில்‌, தனிநபர்கள்‌ திவாலாகவேண்டும்‌ 
அல்லது நோயுற்று மற்றும்‌ மரிக்க வேண்டும்‌ என்று ஜெபிப்பதுபோல இருக்கும்‌, 
ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய முறையில்‌ திவாலாகி இருக்கிறார்கள்‌ மற்றும்‌ 
அவர்களுடைய ஆத்துமாக்கள்‌ மரணபடுக்கைகளில்‌ கிடக்கின்றன! இந்த 
நிலைமைக்கு போவதற்கு நம்மை நாமே அனுமதிப்பதற்கு பதிலாக, யோவான்‌ 
காயுவைப்‌ பற்றி கூறியது போல, யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ நம்மைப்‌ பற்றி கூறத்தக்கதாக, 
ஆவிக்குரிய முறையில்‌ ஆரோக்கியமாக இருக்க போராடுவோமாக! அவருடைய 
ஆத்துமா ஆரோக்கியமாக இருந்தது! அவருடைய ஆவிக்குரிய ஆரோக்கியத்தின்‌ 
பண்புகள்‌ என்னவா இருந்தன? 





யோவானுடைய வார்த்தைகள்‌ காயுவினுடைய வாழ்க்கை, அன்பு, மன 
உருக்கம்‌, பொறுமை மற்றும்‌ தயவு போன்ற கிறிஸ்தவ பண்புகள்‌ நிறைந்ததாக 
இருந்தது என்று ஆலோ?க்கிறது, அதற்கு சான்று கூறுகிறது. இருப்பினும்‌, 
காயுவைக்‌ குறித்து நாம்‌ நிச்சயமாக அறிந்து கொண்டிருக்கிற சில உண்மைகள்‌ 
உள்ளன: 
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அவருடைய வாழ்க்கை சத்தியத்தின்‌ வாரம்‌ையாம இருத்த TL 
ஒரு உண்மையாக இருக்கிறத. யோவான்‌, சகோதரர்‌ வந்து காயுவின்‌ 
உண்மையைக்‌ குறித்து மற்றும்‌ அவன்‌ “சத்தியத்தில்‌ நடந்து கொண்டிருந்ததாக” 
சாட்சி கொடுத்ததாக கூறினார்‌ (8 யோவான்‌ 3). அதின்‌ கருத்து அவன்‌ 
சத்தியத்திற்கு கீழ்ப்படிந்தான்‌ என்பதாகும்‌. அவனுடைய வாழ்க்கை அவன்‌ 
விசுவாசத்தோடு ஒத்துப்போனது; அவன்‌ எதை விசுவாசித்தானோ, அதின்படி 
வாழ்ந்தான்‌. 

கூடுதலாக, காம்/வின்‌ வாழ்க்கை ஒரு சேவையின்‌ வர்க்க Diss 
அவன்‌ மற்றவர்களுக்கு உதவுவது பற்றி யோவான்‌ என்ன சொன்னார்‌ என்பதை 
கவனியுங்கள்‌: 


பிரியமானவனே, நீ சகோதரருக்கும்‌ அந்நியருக்கும்‌ செய்கிற யாவற்றையும்‌ 
உண்மையாய்ச்‌ செய்கிறாய்‌. அவர்கள்‌ உன்னுடைய அன்பைக்‌ 
குறித்துச்‌ சபைக்குமுன்பாகச்‌ சாட்சி சொன்னார்கள்‌; தேவனுக்கு 
முன்பாகப்‌ பாத்திரமானபடி அவர்களை நீ வழிவிட்டனுப்பினால்‌ 
நலமாயிருக்கும்‌. ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ புறஜாதியாரிடத்தில்‌ ஒன்றும்‌ 
வாங்காமல்‌ அவருடைய நாமத்தினிமித்தம்‌ புறப்பட்டுப்போனார்கள்‌. 
ஆகையால்‌ நாம்‌ சத்தியத்திற்கு உடன்‌ வேளையாட்களாயிருக்கும்படி 
அப்படிப்பட்டவர்களைச்‌ சேர்த்துக்கொள்ளக்‌ கடனாளிகளாயிருக்கிறோம்‌ 
(3 யோவான்‌ 5-8). 


வசனம்‌ 5 இல்‌ குறிப்பிடப்பட்ட இந்த சகோதரர்கள்‌ யாராக 
இருந்தார்கள்‌? காயு உதவிய அந்த மனிதர்கள்‌ ஓரிடத்திலிருந்து இன்னொரு 
இடத்திற்கு பயணித்தவர்களாக, வசனத்தை பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டு 
மற்றும்‌ அப்போஸ்தலருடைய கட்டளைகளை நிறைவேற்றுகிறபவர்களாக 
இருந்தார்கள்‌. 

காயு அவர்களுக்கு என்ன செய்தான்‌? அவன்‌ - அந்நியரும்‌ முன்பின்‌ 
அறியாத சகோதரருமாகிய அவர்களுக்கு உதவி செய்தான்‌.” அந்த பயணம்‌ 
செய்யும்‌ சுவிசேஷகர்கள்‌ தன்‌ பகுதியில்‌ இருந்த போது அவர்களுக்கு 
பணிவிடை செய்தான்‌. அவர்களுக்கு உதவியதில்‌, சுவிசேஷத்தினிமித்தம்‌ அவன்‌ 
உபசரிக்றெவனாக இருந்தான்‌.” 

காயு இந்த கிறிஸ்தவ சகோதரர்களை வழிவிட்டு அனுப்பும்படி கேட்டுக்‌ 
கொள்ளப்பட்டான்‌ மற்றும்‌ அவன்‌ அதை செய்தான்‌ என நாம்‌ யூகிக்கிறோம்‌. 
“அவர்களை வழிவிட்டனுப்பு”” என்பது அவர்கள்‌ அவன்‌ வீட்டிலிருந்து 
அவர்களுடைய பிரயாணத்தில்‌ அடுத்த இடத்திற்கு சென்ற போது, அவர்கள்‌ 
செலவுகள்‌ சந்திக்கப்பட உதவி செய்தான்‌ என்ற ஆலோசனையை முன்‌ 
வைக்கறது.” அவன்‌ கொடுப்பதில்‌ ஆர௲௯_சக இருந்தான்‌, சுவிசேஷம்‌ பரவ 
உதவுவதற்காக தன்‌ பணத்தை கொடுக்க விருப்பம்‌ உள்ளவனாக இருந்தான்‌. 





பிற வார்த்தைகளில்‌, அவன்‌ அவர்களுக்கு அன்பை காண்பித்தான்‌; 
பிறகு அவனுடைய அன்பை குறித்து சபைக்கு முன்பாக அவர்கள்‌ சாட்சி 
சொன்னார்கள்‌ (3 யோவான்‌ 6). அவர்‌ தன்‌ பார்வையாளர்களுக்கு உதவிய 
விதத்தில்‌ அவனுடைய அன்பு வெளிப்பட்டது. வெளிப்படுத்தப்படாத அன்பு 
என்பது அன்பு என்று அழைக்கப்படமுடியாது. அவர்‌ அன்பு க முற்வாக 
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இருந்தா? 

இப்படிப்பட்ட கிறிஸ்தவர்கள்‌ இன்று சபைக்கு அவசியமாய்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
இப்படிப்பட்ட சீஷர்கள்‌, அநேகமாக வெளியே போய்‌ வசனத்தை போதித்து 
மற்றும்‌ பிரசங்கித்து அல்லது உலகத்தின்‌ கடினமான பகுதிகளில்‌ சபைகளை 
நிறுவக்கூடியவார்களாக இருக்கவேண்டும்‌ என்பது கட்டாயமல்ல. பதிலாக, 
அவர்கள்‌ அப்படிப்பட்ட ஊழியர்களுக்கு பொருளாதார ரீதியாக, உணர்வு 
ரீதியாக மற்றும்‌ தனிப்பட்ட முறையிலும்‌ ஆதரவளிக்கிற அவர்களுக்கு உதவி 
செய்றெவர்களோடு இவர்கள்‌ தங்களை உள்‌ அடக்கிக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 
காயு அவர்களுக்கு தன்‌ வீட்டை திறந்து விட்டது போல, அவர்கள்‌ மற்ற 
வழிகளிலும்‌ தங்களை ஈடுபடுத்திக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. சபைக்கு, உபசரிக்கிற, 
தாராளமாய்‌ கொடுக்கிற மற்றும்‌ அன்புகூருகிறவர்களாய்‌ இருக்கிற ஆதரிக்கும்‌ 
பரிசுத்தவான்கள்‌ தேவைப்படுகிறார்கள்‌. 





சுய தியாகம்‌ செய்யும்‌ போர்‌ சேவகர்கள்‌ 

சுவிசேஷகர்கள்‌. மூன்றாவதாக, பிரசங்கியார்கள்‌ அல்லது 
களப்பணியாளர்கள்‌ என்ற ஒரு குழுமக்கள்‌ இருந்தார்கள்‌ என்பதை நிருபம்‌ 
உணர்த்துகிறது. அவர்களிடமிருந்து, சபையின்‌ பணிசெய்து முடிக்கப்பட்ட 
வேண்டுமானால்‌, அதற்கு சுய தியாகம்‌ செய்யும்‌ போர்‌ சேவகர்கள்‌ 
தேவைப்படுகிறார்கள்‌ என்பதை நாம்‌ கற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌. யோவான்‌, 
“ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ புறஜாதியாரிடத்தில்‌ ஒன்றும்‌ வாங்காமல்‌ அவருடைய 
நாமத்தினிமித்தம்‌ புறப்பட்டுப்‌ போனார்கள்‌. ஆகையால்‌ நாம்‌ சத்தியத்திற்கு 
உடன்‌ வேலையாட்களாயிருக்கும்படி அப்படிப்பட்டவர்களைச்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளக்‌ கடனாளிகளாயிருக்கிறோம்‌” (3 யோவான்‌ 7, 8). 

இந்த மனிதரைக்‌ குறித்து நாம்‌ என்ன கற்றுக்‌ கொள்கிறோம்‌? 

(1) அவர்களுக்கு என்ன செய்யப்பட்டதோ, அதை அவர்கள்‌ நினைவு 
கூருகிற நன்றியுடையவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ மற்றும்‌ தங்களுக்கு உதவி 
செய்தவர்களை புகழ்ந்தார்கள்‌. யோவான்‌ காயுவை நோக்கி, “அவர்கள்‌ 
உன்னுடைய அன்பைக்‌ குறித்துச்‌ சபைக்கு முன்பாகச்‌ சாட்சி சொன்னார்கள்‌” 
என்று சொன்னார்‌ (3 யோவான்‌ ௭. 

(2) அவர்களுடைய ஒரே நோக்கம்‌ தேவனை சேவிப்பதாக இருந்தது; 
அவர்கள்‌, “அவருடைய நாமத்தினிமித்தம்‌ புறப்பட்டுப்‌ போனார்கள்‌” 
(3 யோவான்‌ 7). 

(3) அவர்கள்‌ கர்த்தருக்காக தியாகம்‌ செய்ய மனதாய்‌ இருந்தார்கள்‌; 
“அவர்கள்‌ புறஜாதியாரிடத்தில்‌ ஒன்றும்‌ வாங்காமல்‌” புறப்பட்டு போனார்கள்‌ 
(3 யோவான்‌ 7). 

இந்த கிறிஸ்துவின்‌ போர்சேவகர்கள்‌ பொருளாதார தியாகம்‌ செய்தார்கள்‌. 
ஒருவர்‌ இப்படிப்பட்ட சூழ்நிலைகளின்‌ கீழ்‌ தன்னை வைத்துக்‌ கொள்வதற்கு 
கணிசமான விசுவாசம்‌ தேவைப்படுகிறது - உதவிக்கான உத்திரவாதம்‌ 
இல்லை, ஒவ்வொரு இடத்திலும்‌ உணவு மற்றும்‌ உதவிக்காக சகோதரர்களை 
சார்ந்திருப்பது மற்றும்‌ புறஜாதியாரிடமிருந்து ஒன்றும்‌ வாங்காமல்‌ இருப்பது.” 
இப்படிப்பட்ட சூழ்நிலைகளின்‌ கீழ்‌ நான்‌ என்னை கொண்டுவர நான்‌ 
விரும்பியிருப்பேனா என்பதை குறித்து சந்தேகப்படுகிறேன்‌. அடிக்கடி (மற்றும்‌ 
பிரசங்கியார்கள்‌ மற்றும்‌ களப்பணியாளர்கள்‌ ஆகியோருடைய காரியத்தில்‌ 
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மட்டும்‌ அல்ல) தேவனுக்கு இதயபூர்வமாக ஊழியம்‌ செய்ய பொருளாதார 
தியாகங்கள்‌ தேவைப்படுகிறது. 

இருப்பினும்‌, நாம்‌ இங்கே கவனிக்க விரும்புகிற முக்கியமான கருத்து 
என்னவென்றால்‌, இந்த மனிதர்கள்‌ கர்த்தருடைய ராஜ்ஜியத்தின்‌ பணியை 
முன்நோக்கி நடத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ தேவனுடைய சேனையில்‌, 
“முன்‌ அரங்க சேவகர்கள்‌” போல்‌ இருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ முழு 
வாழ்க்கையையும்‌ ராஜ்ஜியத்தை பரப்புவதற்கு அர்ப்பணித்திருந்தார்கள்‌. நாம்‌ 
சடையில்‌ இப்படிப்பட்ட மனிதர்களை கொண்டிருக்க வேண்டும்‌: வார்த்தையை 
பிரசங்கிப்பதை தங்கள்‌ வாழ்வின்‌ பிரதானமான நோக்கமாக கொண்ட 
பிரசங்கியார்கள்‌ மற்றும்‌ களப்பணியாளர்கள்‌. ஒவ்வொருவரும்‌ அப்படிப்பட்ட 
வேலையை செய்யும்படியாக இருக்காது, ஆனால்‌ சிலர்‌ சுவிசேஷத்தை 
பிரசங்கிக்றெ வாழ்க்கைக்கு தங்களை அர்ப்பணிக்றெ அழைப்புக்கு பதில்‌ 
கொடுக்கும்‌ விருப்பம்‌ உள்ளவர்களாக இருக்க வேண்டும்‌. 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ இப்படிப்பட்ட வேலையில்‌ தங்களை ஈடுபடுத்திக்‌ 
கொள்ளும்‌ போது, அவர்கள்‌ பிரயாசங்கள்‌ மதிக்கப்படவேண்டும்‌. அவர்கள்‌ 
உதவி செய்யப்பட வேண்டிய மற்றும்‌ ஊக்கப்படுத்தப்பட வேண்டியவர்களாக 
இருக்கிறார்கள்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சுவிசேஷ வேலையில்‌ கவனம்‌ 
செலுத்தும்படி அனுமதிக்கப்பட வேண்டியவர்களாயிருக்றொர்கள்‌. யோவான்‌ 
காயுவை இப்படிப்பட்ட சகோதரர்களை ஆதரிக்கும்படி உற்சாகப்படுத்தினார்‌. 

1. அவர்‌ சுவிசேஷகர்கள்‌ “தேவனுக்கு முன்பாக பாத்திரமானபடி 
வழிவிட்டனுப்பப்படவேண்டும்‌” என கூறினார்‌ (3 யோவான்‌ 6). அந்த அறிவுரை 
உதவி செய்பவர்கள்‌ தங்கள்‌ களப்பணியாளர்களுக்கு எவ்வளவு குறைவாக 
செலுத்தமுடியுமோ அவ்வளவு குறைவாக செலுத்தவும்‌, அவர்களுடைய 
வேலையை எவ்வளவு மலிவாக வாங்கமுடியுமோ அதற்கு முயற்சி செய்யவும்‌ 
கூடாது என்ற அறிவுரையை ஆலோசனையாக முன்வைக்றெதா? 

2. மேலும்‌ அவர்‌ அவர்களுடைய உதவியை, “புறஜாதியாரிடத்தில்‌ ஒன்றும்‌ 
வாங்காமல்‌” புறப்பட்டு போனார்கள்‌ என்று சொல்லி உற்சாகப்படுத்தினார்‌ 
(3 யோவான்‌ 7). ஆகவே, “அப்படிப்பட்டவர்களைச்‌ சேர்த்துக்கொள்ள 
கடனாளிகளாயிருக்கிறோம்‌” (3 யோவான்‌ 8) என்று வேண்டிக்கொண்டார்‌; 
அவர்களுடைய தியாகம்‌ நமது தியாகத்தையும்‌, நமது தாராளமான 
கொடுத்தலையும்‌ பெற தகுஇயானதாயிருக்கிறது. 

3. மேலும்‌ கூடுதலாக, நாம்‌ இப்படிப்பட்ட ஊழியர்களை ஆதரிக்கும்‌ போது, 
நாம்‌ “சத்தியத்திற்கு உடன்‌ வேலையாட்களாயிருக்கிறோம்‌” என்று கூறினார்‌ 
(3 யோவான்‌ 8).'? வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, நாம்‌ அவர்களுடைய 
வேலையில்‌ பகிர்ந்து கொள்கிறோம்‌. அவர்கள்‌ எதை சாதிக்றொர்களோ அதை 
நாமும்‌ சாதிக்கிறோம்‌. 

வசனம்‌ 11 தொடர்பாக, “தமையானது” என்பது தியோத்திரேப்பை 
குறிப்பதாகவும்‌, “நன்மையானது” என்பது தேமேத்திரியுவை குறிப்பதாகவும்‌ 
விளக்கவுரையாளர்கள்‌ ஒத்துக்கொள்கிறார்கள்‌, இந்த வசனத்தின்‌ செய்தியானது 
“தியோத்திரேப்பை போல இருக்கவேண்டாம்‌; மாறாக, நான்‌ இப்போது 
விளக்குறெ தேமேத்திரிவை போல இருங்கள்‌” என்பதாக உள்ளது. 1! 

சதேமெச்திரிய. யோவான்‌ விவரித்த முழுநேர ஊழியர்களில்‌ அநேகமாக 
தேமெத்திரியும்‌ உள்‌ அடங்கி இருந்தார்‌: “தேமேச்திரியு எல்லாராலும்‌ நற்சாட்சி 
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பெற்றதுமல்லாமல்‌, சத்தியத்தாலும்‌ நற்சாட்சி பெற்றவன்‌; நாங்களும்‌ சாட்சி 
கொடுக்கிறோம்‌, எங்கள்‌ சாட்சி மெய்யென்று அறிவீர்கள்‌” (3 யோவான்‌ 12). 

தேமேத்திரியு யாராக இருந்தார்‌? யோவான்‌ இவரைப்பற்றி இந்த 
நிருபத்தில்‌ எழுதியது தவிர இவரைப்பற்றி வேறு எதுவும்‌ தெரியவில்லை. 
அநேகமாக இவர்‌ தான்‌ யோவானுக்காக கடிதத்தை எடுத்துச்‌ சென்ற நபராக 
இருந்தார்‌. அநேகமாக, யோவான்‌ இப்போது விவரித்த ஊழியர்‌ குழுவுக்கு 
சொந்தமானவராக இருந்தார்‌. 

அவருடைய நற்குணத்திற்கு கொடுக்கப்பட்ட சாட்சியை பாருங்கள்‌: 
அவருடைய உண்மையை குறித்து “எல்லாரும்‌” சாட்சி கொடுத்தார்கள்‌; 
“சத்தியமும்‌ சாட்சி கொடுத்தது;” அவர்‌ சத்தியத்தின்படி வாழ்ந்தார்‌ என்பதாக 
அந்த சாட்சி அமைந்திருந்தது. யோவானும்‌ அவருடைய நற்குணத்தை 
குறித்து சாட்சி கொடுத்தார்‌. ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ தங்களை குறித்து 
இப்படிப்பட்ட வார்த்தைகள்‌ சொல்லப்படும்படியாக வாழ அவர்‌ அல்லது 
அவள்‌ பிரயாசப்படவேண்டும்‌. 


சபையின்‌ பணிக்கு தடையாக 
இருக்கிற கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
தியோத்திரேப்பை குறித்து பேசும்போது, நிருபம்‌ இரண்டாவது வகை 
கிறிஸ்தவரைப்பற்றி பேசுகிறது - சபை தன்‌ பணியை செய்து நிறைவேற்றுவதற்கு 
உதவி செய்யாத ஆனால்‌ ஏதோ ஒரு விதத்தில்‌ தடை செய்கிற ஒரு மனிதனை 
பற்றி பேசுகிறது. 


தியோத்திரேப்பு செய்தது என்ன 

அவன்‌ தவறாயிருந்த எதை செய்தான்‌? அவன்‌ சுயதியாகமுள்ள 
போர்சேவகர்களை ஏற்றுக்கொள்ளவில்லை: “தான்‌ சகோதரரை 
ஏற்றுக்கொள்ளாமல்‌” (3 யோவான்‌ 10). அதோடு நிற்காமல்‌, ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ 
மற்றவர்களை அவன்‌ தடை செய்தான்‌, அவன்‌ அவர்களை சபைக்கு 
புறம்பேதள்ளும்‌ அளவுக்கு, ஐக்யெத்திலிருந்து அவர்களை விலக்கிவைக்கும்‌ 
அளவுக்கு சென்றான்‌. 

அவன்‌ அப்போஸ்தலனாகிய யோவானின்‌ அதிகாரத்தை ஏற்றுக்கொள்ள 
மறுத்துவிட்டான்‌, யோவான்‌ தியோத்திரேப்பு அதிகாரம்‌ செலுத்திவந்த 
சபைக்கு கடிதம்‌ எழுதியிருந்தார்‌ (3 யோவான்‌ 9௮), ஆனால்‌ தியோத்திரேப்பு 
இதை மதிக்கவில்லை. அந்த கடிதம்‌ 1 அல்லது 2 யோவானாக இருந்ததா 
என்பதற்கான அறிகுறி எதுவும்‌ இல்ல. மாறாக, ஒருவேளை அது பயணம்‌ 
செய்யும்‌ சுவிசேஷகர்களை ஆதரித்து, உற்சாகப்படுத்துவது தொடர்பான ஒரு 
கடிதமாக இருந்தது. '” யோவான்‌ தியோத்திரேப்பை குறித்து, “அவன்‌ எங்களை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளவில்லை, அவன்‌ எங்களுக்கு விரோதமாய்ப்‌ பொல்லாத 





வார்த்தைகளை அலப்பினான்‌” என்று கூறினார்‌ (3 யோவான்‌ 9, 10). அநேகமாக, 
அவன்‌ சுவிசேஷத்தை குறித்து தன்‌ சொந்த கருத்தை உடையவனாக இருந்தான்‌. 
அவன்‌ யோவான்‌ போதித்த சிலவற்றை ஒத்துக்‌ கொள்ளாமல்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. 
அவன்‌ குறிப்பாக விசுவாசிக்காத சத்தியம்‌ ஏதாவது இருந்திருக்கலாம்‌. அவன்‌ 
ஒரு கள்ளப்போதகராக கூட இருந்திருக்கலாம்‌. எப்படியிருந்த போதிலும்‌, 
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அவன்‌ யோவானுடைய அதிகாரத்தை ஏற்றுக்கொள்ள மறுத்து விட்டான்‌. 


தியோத்திரேப்பு இதை செய்தது ஏன்‌ 

தியோத்திரேப்பு ஏன்‌ பயணம்‌ செய்த சுவிசேஷகர்களை ஏற்றுக்கொள்ள 
மறுத்தான்‌ மற்றும்‌ அவன்‌ யோவானுடைய அதிகாரத்தை ஏன்‌ நிராகரித்தான்‌? 
யோவான்‌ விளக்கினார்‌: அவன்‌ “அவர்களில்‌ முதன்மையாயிருக்க 
விரும்புறெவனாயிருந்தான்‌” (3 யோவான்‌ 9ஆ). தியோத்திரேப்பு தன்‌ 
சொந்த பேரரசை - கட்டுகிறவனாக'“ இருந்தான்‌, அந்த பிராந்திய சபைதான்‌ 
அவனுடைய பேரரசாக இருந்தது. அவன்‌ அப்போஸ்தலனாகிய யோவானோ 
அல்லது பயணம்‌ செய்கிற சுவிசேஷ ஊழியர்களோ தான்‌ சபையை நடத்துகிற 
விதத்தில்‌ குறுக்டுவதையோ அல்லது அவர்கள்‌ தன்‌ அதிகாரத்தை குறைத்து 
மதிப்பிடுவதையோ அவன்‌ விரும்பவில்லை. 

இன்று இப்படிப்பட்ட மனிதர்கள்‌ இருக்றொர்களா? நான்‌ அவர்களை 
பார்த்திருக்கிறேன்‌ - பேரரசை கட்டும்‌ சிறிய மனிதர்கள்‌, முதன்மையாயிருக்க 
விரும்புறெவர்கள்‌. அவர்களுடைய நோக்கம்‌ ஒரு பிராந்திய சபைக்கு ஊழியம்‌ 
செய்வதை விட, அதை ஆளுவதாக இருக்கிறது, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ இதை அந்த 
சபையின்‌ அங்கத்தினர்களிடமிருந்கோ அல்லது சபைக்கு வெளியிலிருந்து வரும்‌ 
பிரசங்கியார்கள்‌ அல்லது களப்பணியாளர்களிடமிருந்தோ எந்த தலையீடும்‌ 
இல்லாமல்‌ சாதிக்க விரும்புகிறார்கள்‌. 

ஒரு பிராந்திய சபையின்‌ எல்லா பிரச்சனைகளுமாக இல்லாவிட்டாலும்‌, 








பெரும்பாலானவைகள்‌ “இயோத்திரேப்பு பாவத்தன்மையின்‌””” விளைவாக 
வருகின்றன - “முதன்மையானவனாக” இருக்க விரும்புதல்‌, அதிகாரத்திற்கான 
இச்சை. சபையின்‌ பெரும்பாலான பிரச்சனைகள்‌, யார்‌ பொறுப்பில்‌ இருக்கிறார்‌. 
யாரிடத்தில்‌ அதிகாரம்‌ இருக்கப்போகிறது என்பது தொடர்பானதாக 
இருக்கிறது. அநேகமாக, நம்‌ ஒவ்வொருவருக்குள்ளும்‌ ஒரு சிறிய தியோத்தி 
ரேப்பு இருக்கிறான்‌; முதன்மையாய்‌ இருக்கவிரும்புகின்ற ஆசை மனித 
நிலையின்‌ ஒரு பகுதியாக இருக்கிறது. அப்படியானால்‌, அது நாம்‌ - குறிப்பாக 
சபையில்‌ - எதிர்த்து போராட வேண்டிய ஒரு பிரச்சனையாக இருக்கிறது. நமது 
நோக்கம்‌ இயேசுவின்‌ முன்மாதிரியை பின்பற்றுவதாக இருக்க வேண்டும்‌; அவர்‌ 
சொன்னார்‌, 


“உங்களில்‌ எவனாகிலும்‌ முதன்மையானவனாயிருக்க விரும்பினால்‌, 
அவன்‌ எல்லாருக்கும்‌ ஊழியக்காரனாயிருக்கக்கடவன்‌. அப்படியே, 
மனுஷகுமாரனும்‌ ஊழியங்கொள்ளும்படி வராமல்‌, ஊழியஞ்செய்யவும்‌, 
அநேகரை மீட்கும்‌ பொருளாகத்‌ தம்முடைய ஜீவனைக்‌ கொடுக்கவும்‌ 
வந்தார்‌” (மாற்கு 10:44, 45). 


“மூதன்மையாயிருப்பது”” நமது இலக்கானால்‌, ஒரு ஊழியக்காரனாக 
இருப்பதற்கு பதிலாக ஒரு எஜமானாக இருக்க விரும்பினால்‌, அப்போது 
சபையின்‌ ஊழியமானது தடைபடும்‌. நாம்‌ இந்த பழமொழியை நினைவில்‌ 
கொள்ள வேண்டியது அவசியமாயிருக்கிறது: “யார்‌ பாராட்டு பெறப்போகிறார்‌ 
என்று கவலைப்படாமல்‌ உழைக்கிற ஒருவர்‌ எவ்வளவு நன்மை செய்யமுடியும்‌ 
என்பது வியப்பாக இருக்கிறது. ” 
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சபையின்‌ ஊழியத்தை தடை செய்யும்‌ மற்றவர்கள்‌ 
மற்ற கிறிஸ்தவர்களும்‌ கூட சபையின்‌ ஊழியத்தில்‌ எதிர்மறை தாக்கத்தை 
ஏற்படுத்த முடியும்‌: 





(1) கள்ளப்‌ போதனையை போதிக்கிறவர்கள்‌, அல்லது எழுதப்பட்டுள்ள 
படி சுவிசேஷத்தை பிரசங்கியாதவா்கள்‌ சபையை பாழாக்குகிறார்கள்‌. 

(2) பாவத்தில்‌ தொடர்ந்து வாழ்கிறவர்கள்‌ சபையின்‌ மேல்‌ நித்தையை 
வருவிக்கிறார்கள்‌. 

(3) சபைக்கு கொடுக்க மறுப்பவர்கள்‌ - தங்கள்‌ வருகையை 
கொடுக்காதவர்கள்‌, அவர்கள்‌ நேரத்தை, அவர்கள்‌ பணத்தை, அல்லது 
அவர்கள்‌ தாலந்துகளை சபைக்கு கொடுக்காதவர்கள்‌ - சபையின்‌ 
வளர்ச்சிக்கு தடையாக இருக்கிறார்கள்‌. 

(4) மூப்பர்களுடைய தலமைத்துவத்தை பின்பற்றாதவர்கள்‌ சபைக்கு கேடு 
விளைவிக்கெவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌. சில சமயங்களில்‌ சபையின்‌ 
பிரச்சனை என்பது மோசமான தலமைத்துவமாக இருப்பதில்லை; அது 
மோசமான பின்பற்றுதலாக இருக்கிறது. 

(5) முகாந்தரமின்றி குறைகூறி, சபையில்‌ பிரிவினைகளை 
உண்டாக்குகிறவர்கள்‌ சபை தன்‌ பணியை நிறைவேற்றுவதில்‌ இருந்து 
அதை கடுக்கறொர்கள்‌. 

(6) சபையின்‌ வளர்ச்சியை தூண்ட, உதவியாயிருக்கிற எதையும்‌ 
எதிர்க்கிறவர்கள்‌, சபையின்‌ வளர்ச்சிக்குத்‌ தடையாய்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
அவர்கள்‌, “நான்‌ கடந்த ஐம்பது ஆண்டுகளாக இந்த சபையின்‌ 
அங்கத்தினராக இருந்தேன்‌, அந்த கால கட்டத்தில்‌ நான்‌ நிறைய 
மாற்றங்களை கண்டிருக்கிறேன்‌, நான்‌ அவைகள்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ 
எதிராக இருந்திருக்கிறேன்‌” என்று கூறும்‌ மனிதனை போல 
இருக்கிறார்கள்‌. 


முடிவுரை 

நான்‌ ஒன்பதாம்‌ வகுப்பில்‌ இருந்த போது, ஓக்லஹோமா, மோரே என்ற 
இடத்தில்‌ இளம்‌ உயர்நிலைபள்ளி கால்பந்தாட்ட அணியில்‌ முன்‌ அரங்க தடுப்பு 
ஆட்டம்‌ ஆடுபவனாக இருந்தேன்‌. நாங்கள்‌ ஜேக்‌ பிராஸ்ட்‌ என்ற விருவிருப்பான 
சிறியபயிற்சியாளரை பெற்றிருந்தோம்‌. ஒரு நாள்‌ பயிற்சி ஆட்டத்தின்‌ போது, 
நான்‌ தடுப்பு ஆட்டத்தை வழிநடத்த வேண்டியவனாக இருந்தேன்‌. ஏதோ ஒரு 
விதத்தில்‌, நான்‌ விளையாடுவதில்‌ தவறு செய்து விட்டேன்‌, தற்செயலாக, நான்‌ 
பந்தை எடுத்து வந்தவருக்கு முன்பாக சென்று அவரை கீழே தள்ளிவிட்டேன்‌. 
பயிற்சியாளர்‌ பிராஸ்ட்‌ என்பவர்‌ என்னை பார்த்து கூச்சலிட்டு, “ரோப்பர்‌ 
உன்னால்‌ தடுக்க முடியாவிட்டால்‌, குறைந்த பட்சம்‌ குறுக்கே நில்லாமல்‌ 
போய்விடு!” என்றார்‌. 

அவருடைய கடிந்து கொள்ளுதல்‌ சபையின்‌ வளர்ச்சிக்கு கடையாயிருக்கிற 
சிலருக்கு ஒரு நல்ல அறிவுரையாக இருக்கிறது. நாமும்‌ அவருக்கு சொல்ல 
விரும்புகிறோம்‌, “நீங்கள்‌ தடுக்க முடியாவிட்டால்‌ - அதாவது சபையின்‌ 
வேலைக்கான வழியை ஆயத்தப்படுத்தி கொடுக்க முடியாவிட்டால்‌ அல்லது 
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அதை ஆயத்தப்படுத்தி கொடுக்காவிட்டால்‌ பரவாயில்லை - குறைந்த பட்சம்‌ 
வழியை விட்டு போய்விடுங்கள்‌!” நாம்‌ சபையின்‌ வேலையை தடுக்காதபடி 
ஜாக்கிரதையாக இருக்கவேண்டும்‌. மற்றவர்கள்‌ என்ன செய்யக்‌ கூடுமோ, அதை 
செய்வதிலிருந்து அவர்களை நாம்‌ தடுக்க விரும்பமாட்டோம்‌. நாம்‌ சபை எதை 
செய்ய திட்டமிடப்பட்டிருக்கிறதோ அதை செய்து நிறைவேற்றுவதிலிருந்து 
அதை நாம்‌ கடுக்கக்கூடாது. 

நீங்கள்‌ யாராக இருக்கிறீர்கள்‌: நீங்கள்‌ ஒரு அன்புள்ள தலைவரா, 
ஒரு ஆதரவளிக்கிற பரிசுத்தவானா, அல்லது சுய தியாகம்‌ செய்யும்‌ ஒரு 
போர்சேவகரா? அதற்கு பதிலாக, நீங்கள்‌ ஒரு தியோத்திரேப்புவா - சபை 
வெற்றி பெறுவதிலிருந்து அதை தடுக்கிற ஒருவன்‌ அல்லது எதாவது ஒரு வழியில்‌ 
அதின்‌ ஊழியத்தை பாழாக்குறெவரா? நீங்கள்‌ உதவி செய்கிறவரா அல்லது 
உபத்திரவம்‌ கொடுப்பவரா - சபையை கட்டி எழுப்புகிறவரா அல்லது அதை 
இடித்து தள்ளுறெவரா? நீங்கள்‌ சபையை ஆதரித்து, உதவி செய்து மற்றும்‌ 
சபையின்‌ ஊழியத்தை வளர்க்றெவரா, அல்லது அதை எதிர்க்கிறவரா? இதைப்‌ 
பற்றி கருத்தாய்‌ சிந்தியுங்கள்‌. 

உங்கள்‌ பாவ வாழ்க்கையால்‌ சபை வெற்றி பெறுவதிலிருந்து நீங்கள்‌ 
அதை குடுத்து வைத்திருந்தால்‌, இப்போதைய நேரமே அதை சரிசெய்வதற்கான 
வேளையாயுள்ளது. 








குறிப்புகள்‌ 

அந்த காலத்தில்‌ எழுதப்பட்ட மற்ற கடிதங்களைப்போல இதுவும்‌ இருக்கறது. 
F. F. Bruce என்பவர்‌, “மூன்றாம்‌ நிருபம்‌ ஒரு தனிநபரிடத்திலிருந்து இன்னொரு 
குனிநபருக்கு எழுதப்பட்டிருப்பது, அன்றைய நாளின்‌ கிரேக்க ரோமானிய உலகத்தின்‌ 
வழக்கமான கடித முறையில்‌ அமைந்த இரண்டாம்‌ நிருபத்தை விட நெருக்கமானதாக 
இருந்தது” (F. F. Bruce, The Epistles of John: Introduction, Exposition and Notes [N.p.: Pickering 
& Inglis, 1970; reprint, Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1986], 146). 
முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ எழுதப்பட்ட பெரும்பாலான நிருபங்கள்‌ நீளமானவைகளாக 
இருந்தன. (0. A. Carson, Douglas J. Moo, and Leon Morris, An Introduction to the New 
Testament [Grand Rapids, Mich.: Zondervan, 1992], 232.) “குறிப்பாக அப்போஸ்தலனாகிய 
யோவான்‌ ஊழியம்‌ செய்த, ஆசியா பிராந்தியத்திலிருந்த சபையைப்‌ பற்றி ஒரு ஆழ்ந்த 
அறிவை கொடுக்கிறது. “பிராந்திய சபைகள்‌ களப்பணியாளர்களை தெரிந்தெடுத்து, 
பணிஅமர்த்தி, முதல்‌ பிரயாணத்திற்கு தேவையானவைகளை கொடுத்து வெளியே 
அனுப்புவது ஒரு நடைமுறையாக இருந்தது. அந்த வழியில்‌ நிறுவப்பட்டிருந்த 
சபைகள்‌ அந்த சகோதரார்களை ஏற்றுக்கொண்டு, சில காலம்‌ அவர்களை பராமரித்து, 
பின்பு அவர்களுடைய அடுத்த பகுதி பிரயாணங்களுக்கு தேவையானவைகளை 
கொடுப்பார்கள்‌. (Bruce, 149; J. W. Roberts, The Letters of John, The Living Word Commentary 
[Austin, Tex.: R. B. Sweet Co., 1968], 175.) “யோவான்‌ தன்‌ “பிள்ளைகளில்‌ காயுவை 
இணைத்துள்ளதால்‌,” யோவான்‌ ஒரு வேளை அவரை மனமாற்றியிருக்கலாம்‌. (Roberts, 
173.) இன்னொரு சாத்தியக்கூறு என்னவென்றால்‌, காயு இளம்‌ உடன்‌ விசுவாசிகளில்‌ 
ஒருவராக இருந்தார்‌. அவர்களின்‌ பேரில்‌ யோவான்‌ ஒரு தந்தையின்‌ கரிசனையும்‌ பரிவும்‌ 
உடையவராக இருந்தார்‌ (புரூஸ்‌, 149). புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இன்னும்‌ மூன்று காயுக்கள்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளனர்‌ (நடபடிகள்‌ 19:29; 20:4; ரோமர்‌ 16:23), ஆனால்‌ இந்த காயுவை 
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மற்றவர்களோடு அடையாளப்படுத்திக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்று நம்புவதற்கான முகாந்திரம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லை. முதல்‌ நூற்றாண்டு ரோம உலகத்தில்‌ காயு என்பது ஒரு பொதுவான 
பெயராக இருந்தது. (புரூஸ்‌, 147.) “ஜெ. டபிள்யு. ராபர்ட்ஸ்‌ என்பவர்‌ இந்த வசனத்தை 
குறித்து, “இப்படியாக யோவான்‌ ஆவிக்குரிய வழியில்‌ காயு சிறப்பாக செயல்படுபவராக 
இருப்பதாக தனது நம்பிக்கையை உறுதிப்படுத்துகறார்‌, மற்றும்‌ குறிப்பிடப்பட்ட 
மற்றவைகளிலும்‌ அவர்‌ சிறப்பாக செயல்படுவார்‌ என்ற தனது நம்பிக்கையையும்‌ 
தெரியப்படுத்துகிறார்‌” (ராபர்ட்ஸ்‌, 172). 8857 5ஆம்‌ வசனத்தை, “நீ சகோதரருக்கு 
பணிவிடை செய்யும்‌ போது, ஒரு விசுவாசமுள்ள காரியத்தை செய்கிறாய்‌, சிறப்பாக 
அந்நியருக்கு செய்யும்‌ போது - அவ்விதம்‌ செய்கிறாய்‌ என்று மொழிபெயர்த்துள்ளது. ” 
புதிய ஏற்பாடு கிறிஸ்தவர்கள்‌ உபசரிக்கிறவர்களாக இருக்க வேண்டியதின்‌ அவசியத்தை 
வலியுறுத்துகிறது. காண்க ரோமர்‌ 12:13; எபிரெயர்‌ 13:2; 1 பேதுரு 4:9; 1 தீமோத்தேயு 
3:2; தித்து 1:8; 1 தீமோத்தேயு 5:10. £“வழிவிட்டனுப்பு” என்ற வினைச்சொல்லானது 
ஒருவரை ஆதரிப்பது அல்லது ஒருவருடைய வழி பிரயாணத்தில்‌ உதவப்படுதல்‌ என்ற 
கருத்தை உணர்த்துகிறது. ஒப்பிடுக நடபடிகள்‌ 15:3; ரோமர்‌ 15:24; 1 கொரிந்தியர்‌ 
16:6, 11; 2 கொரிந்தியர்‌ 1:16. (ராபர்ட்ஸ்‌, 175.) “ராபர்ட்ஸ்‌ என்பவர்‌ இந்த கொள்கை 
பவுலின்‌ நடைமுறைகளோடு ஒத்திருக்றெது என்பதை சுட்டிக்காட்டினார்‌. காணவும்‌ 
நடபடிகள்‌ 18:3; 20:34; 1 கொரிந்தியர்‌ 9:6-18; 2 கொரிந்தியர்‌ 11:7-11; பிலிப்பியர்‌ 
4:14-19; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:9. (1010., 175-76.) ஒப்பிடுக மத்தேயு 10:9-15. '9“பவுல்‌ 
தனது பிரசங்க பயணங்களில்‌ தன்னோடு பயணித்த மற்றும்‌ பணியாற்றியவார்களை 
குறிப்பிடுவதற்கு உடன்‌ வேலையாட்கள்‌: என்ற வார்த்தையை பயன்படுத்தினார்‌ (ரோமர்‌ 
16:3, 9; பிலிப்பியர்‌ 2:25; 4:3)” (Mike Vestal, “A Greeting and a Commendation,” Denton 
Lectures [1987], 283). காண்க ரோமர்‌ 16:9, 21; பிலேமோன்‌ 24. ஒரு பிரசங்கியாருக்கு உதவி 
செய்வதின்‌ மூலம்‌ அவருடைய சுவிசேஷ பிரசங்கத்தில்‌ பங்கேற்பவர்கள்‌ பிரசங்கியாரின்‌ 
பணியால்‌ உருவான பலனிலும்‌ பங்கு பெறுறெவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌ (பிலிப்பியர்‌ 
1:5; 4:10-18). பிரசங்கியார்கள்‌ களப்பணியாளர்களை ஆதரிக்க வேண்டியதின்‌ அவசியம்‌ 
பவுலால்‌ ரோமர்‌ 10:15 அவில்‌ வலியுறுத்தப்பட்டுள்ளது: “அனுப்பப்படாவிட்டால்‌ 
எப்படி பிரசங்கிப்பார்கள்‌?” 

118500 on Bruce, 154. Roberts, 177. ராபர்ட்ஸ்‌ என்பவர்‌, “தியோத்தி 
ரேப்பு யோவானால்‌ அனுப்பப்பட்ட செய்தியாளர்களை ஏற்றுக்கொள்வதை 
உபதேச காரணங்களுக்காக எதிர்த்திருக்கலாம்‌, கள்ளப்‌ போதகர்களின்‌ நிலைக்கு 
சாதகமாக (1 யோவான்‌ 2:18. 4:1// தொடர்ந்து). மூப்பர்‌ என்பதற்காக எதிர்க்காமல்‌ 
இருந்திருக்கலாம்‌” (1040.). *வேகாகம வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதானால்‌, அவன்‌ “சுதந்திரத்தை 
இறுமாப்பாய்‌ ஆள முயற்சி செய்து கொண்டிருந்தான்‌. இதை பேதுரு கடிந்து கொண்டார்‌ 
(1 பேதுரு 5:3)” (W. Dan Carter, “A Rebuke and a Compliment,” Denton Lectures [1987], 290). 
இது நோயை அல்லது அசாதாரண உடல்‌ நிலையை குறிக்கும்‌ அறிகுறிகளை தன்னகத்தே 
கொண்ட ஒரு “நோய்‌ நிலையை” குறிக்றெது. 
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